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நூன்முகம்‌ 

லோகத்தில்‌ சேதநர்கள்‌ அனைவரும்‌ பிறக்கும்போதே சடவாயுவினால்‌ பீடிக்கப்பட்டு 
தங்களுக்கியல்வான ஜ்ஞானத்தையிழந்து அஜ்ஞானிகளாய்‌ தங்கள்‌ ஸ்வரூபஸ்தீதீ 
ப்ரவ்ருத்திகளை மறந்து அநாதிகால ஸஞ்சிதகர்மவங்யராய்‌ கர்ப்ப, ஜந்ம, பால்ய, யெளவன, 
வார்த்தக, மரண, நரகமென்கிற ஏழு அவஸ்தா ரூபமான ஸம்ஸார ஸாகரத்தில்‌ உழன்று 
தவிக்கின்றனர்‌. மரீரமே ஆத்மா, அதனை வளர்ப்பதே புருஷார்த்தம்‌ என்றும்‌ 
நினைக்கின்றனர்‌. இதுக்குமேலே புருஷார்த்தம்‌ உண்டு; அதனையடைய உபாயமும்‌ 
உண்டு என்றறியாமல்‌, ஸம்ஸாரத்தில்‌ காம, க்ரோத, லோப, மோஹ, மத, 
மாத்ஸர்யங்களையுடையராய்‌, செய்யத்தக்கது எதுவென்றறியாமல்‌ ஆத்யாத்மிக, 
ஆதிபெளதீக, ஆதீதைவிகங்களாகிய துன்பங்களில்‌ தவிக்கின்றனர்‌. க்ருஹ, க்ஷேத்ர, தார, 
புத்ராதீகள்‌ ஸாஸ்வதம்‌ என்று ப்ரமித்து, அவர்கள்‌ துன்பங்களைத்‌ தங்கள்‌ துன்பங்களாக ஏற்று 
அவற்றைப்‌ போக்குவதற்கு இரவு பகலாக உழைத்துழைத்து ஒரு நீமிடமும்‌ ஓய்வின்றி 
துன்பக்கடலில்‌ கரைகாணாது தவிக்கின்றனர்‌. 


மிகவும்‌ ஹேயமான மரீரத்திலே அபிமானம்‌ கொண்டு வருந்தும்‌ சேதநர்களைக்‌ 
கண்டிரங்கிய வெம்பெருமான்‌, அவர்களைக்‌ கரையேற்ற திருவுள்ளங்கொண்டுூ ஹம்ஸ, 
ஹயக்ரீவாதீ அவதாரங்களைச்‌ செய்து சதுர்முக நாரத ஸனக மநு ப்ரப்‌ ர௬திகள்‌ மூலம்‌ தத்வ, 
ஹித, புருஷார்த்தங்களை க்ருதயுகத்தீல்‌ உணர்த்தினான்‌. பின்னர்‌ ஜ்ஞானம்‌ மிகவும்‌ 
குறைந்துவிடவே, பராசர மஹரிஷிக்கு புதல்வராய்‌ வ்யாஸராயவதரித்து வைதிக 
ஸம்ப்ரதாயத்தை உலகில்‌ பரவச்‌ செய்தான்‌. ஸ்ரீவ்யாஸபகவான்‌ தமது சிஷ்யரான ஜைமிநி 
மஹரிஷியைக்‌ கொண்டூ வேதத்தின்‌ பூர்வபாகமான கர்ம தேவதா காண்டவர்த்தங்களை 
பூர்வமீமாம்ஸை என்ற சாஸ்த்ரத்தின்‌ மூலம்‌ வெளியிடச்‌ செய்தார்‌. வேதத்தில்‌ உத்தரபாகமான 
உபநிஷத்துக்களின்‌ அர்த்தங்களைத்‌ தாமே உத்தரமீமாம்ஸை என்ற சாஸ்த்ரம்‌ மூலம்‌ 
வெளியிட்டார்‌. இதுவே ப்ரஹ்மஸத்ரம்‌ எனப்படுவது. 


ம்ரீவேதவ்யாஸர்‌ இயற்றிய ப்ரஹ்மஸ*த்ரங்கட்கு அவரபிப்ராயத்தையறிந்த போதாயன 
ரிஷி விசிஷ்டாத்வைதபரமாக ஒரு வ்ருத்தி உரையயழுதீனார்‌. அது மிகப்பெரியதாகையால்‌ 
டங்கர்‌, த்ரமிடர்‌, குஹதேவர்‌ முதலான ரிஷிகள்‌ போதாயன வ்ருத்தி அர்த்தங்களை சுருக்கி 
எழுதினர்‌. எம்பெருமானார்‌ மிகவும்‌ விரிவுமல்லாமல்‌ மிகவும்‌ சுருங்கியுமிராமல்‌ ப்ரஹ்ம 
ஸுத்ரங்களுக்கு ஸ்ரீபாஷ்யமருளிச்‌ செய்தார்‌. மேலும்‌ வேதாந்த தீபம்‌, வேதாந்த ஸாரம்‌ எனும்‌ 
இரண்டு க்ரந்தங்களையுமருளிச்‌ செய்தார்‌. இவற்றில்‌, ஸ்ரீபாஷ்யத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேதாந்த 
தீபம்‌ சுருக்கமானது. அதைக்‌ காட்டிலும்‌ சுருக்கமானது வேதாந்த ஸாரம்‌. 

தத்வஜ்ஞானமில்லாதவன்‌ பசுவுக்கு ஒப்பானவன்‌. தத்வஜ்ஞானத்தால்‌ ஏற்பட்ட திடமான 
மநோபாவமே மதம்‌. வைதிக அவைதீக மதங்களில்‌ வைதிக மதமே யுக்திகளுக்கும்‌ 


ப்‌ 


அநுபவங்களுக்கும்‌ பொருந்தினது. ப்ரமாணமாக ஒப்புக்கொள்ளப்பட்ட நூல்களில்‌ 
ஒன்றுக்கொன்று விரோதமில்லாமல்‌ சாஸ்த்ர விசாரதோரணி தவறாமல்‌ ஸமரஸப்படுத்தி 
பொருள்‌ கூறுவதே சிறந்ததாகும்‌. இத்தகைய க்ரந்தங்களில்‌ எம்பெருமானார்‌ அருளிச்செய்த 
ஸ்ரீபாஷ்யமே ப்ரஹ்மசூத்ரகாரர்க்கு மிகவும்‌ இஷ்டமானதாயிருப்பது. 


ஜீவன்‌, அசேதனம்‌, பரமாத்மா என்று தத்‌ வங்கள்‌ மூன்று. இவற்றைச்‌ சொல்லும்‌ 
வேதவாக்யங்களிலிருந்து உலகமெல்லாம்‌ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபமே; ஒரு சரீரத்துக்கு அவயவங்கள்‌ 
இருப்பதுபோல்‌ அந்த ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்துக்கு சேதநாசேதனங்கள்‌ ப்ரகாரங்களாய்‌, அதாவது 
விசேஷணமாய்‌ நிற்பவை என்று பொருள்‌ கொண்டு ஸ்ருதி வாக்யங்களுக்கு ஸாமரஸ்யம்‌ 
சொல்லப்படுகிறது. வேத இதிஹாஸபுராண ஆகமாதி சாஸ்த்ரங்கள்‌ யாவும்‌ ஸ்ரீய:பதியான 
நாராயணனையே ஜகத்காரணனாகக்‌ கூறுகின்றன என்றும்‌, ஸாங்க்ய யோக பாசுபத ஜைந 
பெளத்த மதங்கள்‌ அவைதீக மதங்கள்‌, யுக்தீக்குப்‌ பொருந்தாதவை என்றும்‌ விசிஷ்டாத்வைத 
மதமே ப்ரஹ்மகூத்ரகாரர்க்கு மிகவும்‌ இஷ்டமானது என்பதும்‌, மோக்ஷோபாயமாக 
விதீக்கப்பட்டுள்ள உபாஸனங்களின்‌ மஹிமைகளில்‌ சொல்லப்படும்‌ ஆக்ஷேபங்களுக்கு 
ஸமாதானங்களும்‌, முக்கி ஸ்வரூபம்‌ இன்னபடிப்பட்டது, பரம ஸாம்யம்‌ இன்னபடிப்பட்டது 
என்பதையும்‌ நிரூபித்து தீர்மானிக்கப்படுகிறது ஸ்ரீபாஷ்யத்தில்‌. 

இதில்‌ நான்காம்‌ அத்யாயத்தில்‌ விவரிக்கப்படும்‌ பரம புருஷார்த்தமாவது - புண்ய 
பாபங்கள்‌ கழியப்பெற்று, தேஹத்தை விடுத்து, ஸுஷும்நா நாடி மூலம்‌ சிரக்‌ கபாலத்தைப்‌ 
பேதித்துப்‌ புறப்பட்டு, ஸுக்ஷ்ம மரீரத்துடன்‌ அர்ச்சிராதி மார்க்கமாய்‌, அதாவது அர்ச்சிஸ்‌ 
தேவதை வரவேற்க, பகலுக்கு அபிமானி தேவதை, சுக்லபக்ஷ அபிமானி தேவதை, 
உத்தராயண அபிமானி தேவதை, ஸம்வத்ஸர அபிமானி தேவதை, வாயு தேவதை இவர்களின்‌ 
ஸ்தானங்களைக்‌ கடந்து, பின்‌ ஆதித்ய, சந்தீர மண்டலங்களைக்‌ கடந்து, மின்னலுக்கு 
அபிமானி தேவதையான வித்யுத்‌ புருஷனோடூ வருண, இந்த்ர, ஸத்ய லோகங்களைக்‌ கடந்து, 
அண்டத்தைப்‌ பிளந்து கொண்டு, அண்டத்தைச்‌ சூழ்ந்துள்ள அப்பு, தேயு, வாயு, ஆகாமம்‌, 
அஹங்காரம்‌, மஹான்‌, அவ்யக்தம்‌ ஆகிய ஏழு ஆவரணங்களையும்‌ மூலப்ரக்ருதியையும்‌ 
தாண்டி, விரஜாநதியில்‌ ஸ்நாநம்‌ செய்து ஸுக்ஷ்ம சரீரத்தையும்‌, கர்ம வாஸநா 
ரேணுக்களையும்‌ கழித்து, ஸுத்த ஸத்வமயமாய்‌, ஜஞாநாநந்த ஜநகமாய்‌, பகவதநுபவ 
கைங்கர்யங்களுக்கு யோக்யமாய்‌, ஒளிகொண்ட சோதியுமாயிருக்கிற அப்ராக்ருத 
விக்ரஹத்தைப்‌ பெற்று, முடியுடை வானவர்‌ முறைமுறை எதீர்கொள்ள நீரதியய 
ஆனந்தமயமான வைகுந்த மாநகரத்தீலே புகுந்து, அங்கே லக்ஷ்மீ ஸஹிதனாய்‌, பூமி நீளா 
நாயகனாய்‌, விலக்ஷண விக்ரஹ யுக்தனாய்‌, நீத்ய முக்தர்‌ குழாங்கள்‌ கைதொழ சோதீ 
வெள்ளத்தினுள்ளே எழுவதோர்‌ உருவான ஸ்ரீவைகுண்டநாதனைக்கிட்டி, யாவதாத்மபாவி 
நீத்யாநுபவம்‌ பண்ணி நித்ய கிங்கர ஸ்வபாவனாகை. 


அடியேன்‌ ஆறு மாதங்களுக்கு முன்பு திருமலைக்கு சென்றிருந்தேன்‌. கோயில்‌ 
வாசலில்‌ சாத்துமுறை ஸேவார்த்திகளின்‌ நீண்ட வரிசையில்‌ கடைசியில்‌ நின்று 
கொண்டிருந்தேன்‌. *அஹமஸ்ம்யபராத சக்ரவர்த்தி, கருணே த்வம்ச குணேஷு 
ஸார்வபெ ளமீ, விது ஷீ ஸ்த்‌_தீமீத்‌ ௬சீம்‌ ஸ்வயம்‌ மாம்‌, வருஷ மைலேங்வர பாத_ ஸாத்‌ 
குருத்வம்‌' எனும்‌ ங்லோகமே மனதில்‌ ஓடிக்கொண்டிருந்தது. ஸந்நீதிக்குள்‌ அநுமதித்தவுடன்‌ 
உள்ளே சென்று கடைசியில்‌ நீன்று கொண்டிருந்தவடியேனை, ஒரு ஸ்வாமி கையைப்‌ 
பிடித்தழைத்துச்‌ சென்று குலசேகரப்‌ படியருகில்‌ நீற்க வைத்தார்‌. திருவேங்கடவன்‌ ஸாத்மிக்க 
ஸாத்மிக்க ஸேவை தந்தருளினன்‌. சாத்துமுறை முடிந்து ஸ்ரீபாஷ்யகாரர்‌ ஸந்நீதிக்குச்‌ 
சென்றபோதுதான்‌ தெரிந்தது அந்த ஸந்நீதி அர்ச்சக ஸ்வாமியே அடியேனை அழைத்துச்‌ 
சென்று முன்னே நிற்கவைத்தவர்‌ என்று. எம்பெருமானாரே அடியேனை எம்பெருமானருகில்‌ 
நிற்க வைத்தது போன்றோர்‌ உணர்வு. எம்பெருமானார்‌ அருளிச்செய்த ஸ்ரீபாஷ்யத்தை 
மீண்டும்‌ ஸேவிக்கவேணும்‌; அப்படி ஸேவிப்பதை எழுதத்‌ தொடங்குவோம்‌ எனும்‌ எண்ணம்‌ 
உண்டாயிற்று. 


எம்பெருமானார்‌ உபதேஸித்தருளின ஸ்ரீஸ*க்தி ஷட்கத்தில்‌ ஸ்ரீபாஷ்ய ப்ரவசநத்தை 
முதலில்‌ அருளிச்‌ செய்வானென்‌ என்னில்‌ - இஷ்டப்ராப்தியிலும்‌ அநீஷ்ட நீவாரணமே 
ஆவங்யகமாகையாலே அப்படி அருளிச்செய்தது. நமது ஸித்தாந்தத்தை ஸ்தாபிப்பதற்கு பிற 
மதங்களை நீரஸிக்க வேண்டியதாயிற்று. அவ்வாறு செய்யாவிடில்‌, அம்மதங்களில்‌ கூறப்படும்‌ 
ஆபாஸ யுக்திகளைக்‌ காணும்‌ நம்மவர்கள்‌, அவைகளும்‌ ப்ரமாணங்களாகுமோவென்று 
மங்கித்து வைதிகமான நம்‌ மதத்தில்‌ யரத்தை குறைந்தவர்களாக ஆகக்கூடும்‌. ஆக, 
ஸ்ரீபாஷ்யத்துக்கு பரமத க_ண்ட நத்திலேயாயிற்று தாத்பர்யம்‌. அருளிச்செயல்களுக்கோ 
பகவத்‌ பாகவத குணாநுபவ கைங்கர்யங்களில்‌ முழுநோக்கு. பயிர்‌ மதமாகமாகப்‌ பணைக்க 
வேண்டுமானால்‌ களைபிடூங்க வேணுமன்றோ. ஆக, பகவத்‌ பாகவத குணாநுபவ 
கைங்கர்யங்கள்‌ பரமதநீரஸந பூர்வகமாக அபி வருத்‌_தீ,யாக வேணும்‌ என்கிற 
அபிப்ராயத்தாலே ஸ்ரீபாஷ்ய ப்ரவர்த்தநத்தை முந்துற அருளிச்செய்தது. “பாமன்னுமாறன்‌ 
அடிபணிந்துய்ந்தவன்‌' என்றும்‌ “உறுபெருஞ்செல்வமும்‌ தந்தையும்‌ தாயும்‌ உயர்குருவும்‌ 
வெறிதரு பூமகள்‌ நாதனும்‌, மாறன்‌ விளங்கிய சீர்‌ நெறிதரும்‌ செந்தமிழாரணமே என்று 
இந்நீணிலத்தோர்‌ அறிதர நின்ற இராமாநுசன்‌' என்றும்‌ சொல்கிறபடியே எம்பெருமானாருடைய 
திருவுள்ளம்‌ நீலைநீற்பது திருவாய்மொழி முதலான திவ்ய ப்ரபந்தங்களிலேயாயிற்று. 

“ஸம்ஸ்க்ருத மாஸ்த்ரங்களில்‌ பலகால்‌ கண்வையாதே, நமக்கும்‌ ஸ்வாமி 
எம்பெருமானார்க்கும்‌ அத்யந்தப்ரியமாக த்‌ ரமிடே ஈபநீஷத்‌ ப ,£ஷ்யாதி களிலே பரிமீலநம்‌ 
பண்ணும்‌: என்றிறே தீருவாய்மாழிப்பிள்ளை பெரியஜீயருக்கு நீயமித்தருளியது! 
பின்பொருகால்‌ பெரியஜீயர்‌ பெருமாள்‌ கோயிலில்‌ கிடாம்பி நாயனார்‌ பாடே ஸ்ரீபாஷ்யம்‌ 
கேட்டதிலும்‌ விரோதமில்லை. “பலகால்‌ கண்‌ வையாதே' என்றதால்‌, ஓரோர்‌ ஸமயங்களில்‌ 
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அந்வயித்தலால்‌ விரோதமில்லையன்றோ. ப்ரபத்தி ஸாஸ்த்ரங்களான ஆழ்வார்‌ 
ஆசார்யர்களுடைய திவ்யப்ரபந்த ரஹஸ்ய வ்யாக்யானங்களிலேயே போதுபோக்குமவர்களும்‌, 
ஓரோர்‌ ஸமயங்களில்‌ ஸ்ரீபாஷ்யார்த்த விசாரத்தில்‌ அந்வயித்துப்‌ போருவதையும்‌ 
காண்கிறோமாகையால்‌, ஓரிரு முறையேனும்‌ ஸ்ரீபாஷ்யத்தில்‌ அந்வயித்து தத்வ நிரூபணத்தில்‌ 
தெளிந்திருக்க ப்ராப்தம்‌. 

பல வருடங்களுக்கு முன்பு திருவல்லிக்கேணி வானமாமலை மடத்தில்‌ ஸ்ரீபாஷ்ய 
ப்ரவசனங்கள்‌ பல மஹநீயர்கள்‌ உபந்யஸிக்கக்‌ கேட்டதன்றி, காலக்ஷேபமாக ஓர்‌ 
ஸ்ரீபாஷ்யாதிகாரி தீருவடிவாரத்தில்‌ கேட்க பாக்யம்‌ பெற்றிலேன்‌. அதிஸாஹஸமான 
இக்கார்யத்தில்‌ ப்ரவ்ருத்தீக்க சிறிதும்‌ யோக்யதையற்றவனடியேன்‌. ஆயினும்‌ 
இவ்வெண்ணத்தை யுண்டூபண்ணிய தீருவேங்கடவனே அடியேனை லேகினி ஸ்தானத்தில்‌ 
வைத்தெழுதி பூர்த்தி செய்துகொள்வன்‌ என்ற அத்யவஸாயத்துடன்‌, அடியேனது ஆசார்யர்‌ 
ஸ்ரீ உ.வே. தேசூர்‌ நல்லான்‌ சக்ரவர்த்தி ஸ்ரீநிவாஸ வரதாசார்ய ஸ்வாமியை ஸ்மரித்துக்‌ 
கொண்டே எழுதத்‌ தொடங்கினேன்‌. “ஜகத்‌ காரணத்வத்தை அநுஸந்தியாதவர்கள்‌ பெற்ற 
தாயையறியாமல்‌ பிறந்து வளருவாரைப்போலே' என்று உடையவர்க்கு திருக்கோட்டியூர்‌ நம்பி 
அருளிச்செய்த வார்த்தையைக்‌ கொண்டு, முதலிரண்டு அத்யாயங்களையேனும்‌ எழுத 
வேண்டுமென்பதே அடியேனது பாரிப்பு. பின்‌ மூன்றாம்‌ நான்காம்‌ அத்யாயங்களையும்‌ 
ஒருவாறு ஸங்க்ரஹமாக எழுதி பூர்த்தி பண்ணியது பகவத்‌ ஸங்கல்பமே யென்னவேணும்‌. 


இந்நூலினை காண்தகு தோளண்ணல்‌ தென்னத்தியூரர்‌ துயரறு 


சுடரடிகளில்‌ ஸமர்ப்பித்து ஸத்தை பெறுகிறேன்‌. 
ஒவ்வவாரு அதிகரணத்தீலும்‌ விசாரிக்கப்படும்‌ விஷயம்‌, ஸம்மயம்‌, பூர்வபக்ஷ, 
ஸித்தாந்த, ப்ரயோஜனங்களை ஸங்க்ரஹமாக எழுதியுள்ளேன்‌. ஸ்ரீபாஷ்யத்தில்‌ 
ஆராயப்படும்‌ அர்த்த விசேஷங்களைத்‌ தெரிந்து கொள்ளவேணுமென்று ஆசைப்படும்‌ 
இக்காலத்து வைணவ இளைஞர்கட்கு இந்நூல்‌ ஓரளவாவது பயன்படூமென்று நம்புகிறேன்‌. 
இந்நூலில்‌ காண நேரும்‌ சொற்குற்றங்களையும்‌ பொருட்‌ குற்றங்களையும்‌ பெரியோர்கள்‌ 
க்ஷமித்தருள வேணுமாய்ப்‌ ப்ரார்த்திக்கிறேன்‌. இந்நூலினை நேர்த்தியாக அச்சிட்டூத்‌ தந்த 
திருவல்லிக்கேணி ஆர்‌.என்‌.ஆர்‌. அச்சுக்கூட உரிமையாளர்‌ ஸ்ரீமாந்‌ ராஜன்‌ அவர்கள்‌ திறத்தில்‌ 
அடியேனுடைய க்ருதஜ்ஞதையைத்‌ தெரிவித்து நீற்கிறேன்‌. 
ந.ச. ஸ்ரீவத்ஸாங்க தாஸன்‌ 
1.11.2013 
புது எண்‌. ப்ளாட்‌ 1 6A, 


4வது தெரு, வோல்டாஸ்‌ காலனி, 
நங்கநல்லூர்‌, சென்னை - 600 061. 
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212 யோக ஸ்ம்ருதியும்‌ அநாதரணீயம்‌ யோக, ப்ரத்யுக்த்யதி கரணம்‌ 90 
21.3 தர்க்கம்‌ நிலைநில்லா விலக்ஷணத்வாதி கரணம்‌ 91 
21.4 பரமாணு காரணவாதிகள்‌ ஸ்ரிஷ்டாபரிக்‌ ரஹாதி கரணம்‌ 93 
21.5 ப்ரஹ்மத்திற்கு ப்ரராக்ருத ஸுகது:க்காநுபவமில்லை போ க்த்ராபத்த்யதி கரணம்‌ 94 
21.6 கார்யகாரணங்கள்‌ ஒன்றே - வாசாரம்பண வாக்யம்‌ ஆரம்ப ணாதி கரணம்‌ 95 
21.7 நிமித்த காரணம்‌ இதர வ்யபதே.சாதி கரணம்‌ 98 
2.1.8 ப்ரஹ்மத்திற்கு ஸஹகாரி அபேக்ஷை இல்லை உபஸம்ஹார த.ர்ஸநாதி கரணம்‌ 100 
21.9 அவயவமற்ற ப்ரஹ்மம்‌ ப்ரபஞ்சத்திற்கு 

உபாதான காரணமாகக்‌ கூடும்‌ க்ருத்ஸ்ந ப்ரஸக்த்‌ யதி கரணம்‌ 101 
2110 ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கு லீலையே ப்ரயோஜநம்‌ ப்ரயோஜநவத்த்வாதி கரணம்‌ 103 
இரண்டாம்‌ பாதம்‌ 
2.21 ஸாங்க்ய மத நிரஸநம்‌ ரசநா அநுபபத்தி அதிகரணம்‌ 107 
2.2.2 நையாயிக வையேஷிக மத நிரஸநம்‌ மஹத்தீர்க்காதி,கரணம்‌ 10 
2.2.3 வையரஷிக ஸெளத்ராந்திக மத நிரஸநம்‌ ஸமுத,ாயாதி,கரணம்‌ 112 
2.2.4 யோகாசார மத நிரஸநம்‌ உபலப்‌,த்‌, அதி, கரணம்‌ 117 
2.2.5 மாத்‌ யமிக மத நிரஸநம்‌ ஸர்வத,ா அநுபபத்தி அதிகரணம்‌ 118 
2.2.6 ஜைன மத நீரஸநம்‌ ஏகஸ்மிந்‌ அஸம்ப வாதி கரணம்‌ 120 
2.2.7 பாஸ பத மத நிரஸநம்‌ பம *பத்யதி கரணம்‌ 121 
2.2.8 பாஞ்சராத்ர ஆகமம்‌ முழுவதும்‌ ப்ரமாணம்‌ உத்பத்த்ய ஸம்பவாதிகரணம்‌ 123 
மூன்றாம்‌ பாதம்‌ 
2.3.1 அகாயத்தீற்கு ஸ்ருஷ்டி உண்டு வியத.தி. கரணம்‌ 127 
2.3.2 பஞ்சபூதங்கள்‌ யாவும்‌ ப்ரஹ்மத்திடமிருந்தே உண்டாமவை தேஜோதி கரணம்‌ 129 
2.3.3 ஜீவாத்மா நித்யன்‌ ஆத்மாதி,கரணம்‌ 131 
2.3.4 ஆத்மா ஜ்ஞாதா; அவன்‌ ஸ்வரூபம்‌ அணு ஜ்ஞாதி கரணம்‌ 133 
2.3.5 ஆத்மா கர்த்தா கர்த்ரதி,கரணம்‌ 136 
2.3.6 ஜீவனின்‌ கர்த்ருத்வம்‌ ப்ரஹ்மாதீனம்‌ பராயத்தாதி,கரணம்‌ 138 
2.3.7 ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மம்‌ அம்ஸாதி கரணம்‌ 141 
நாலாம்‌ பாதம்‌ 
2.4.1 இந்த்ரியங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்திடமிருந்து உண்டாமவை ப்ராண உத்பத்த்யதி கரணம்‌ 145 
2.4.2 இந்த்ரியங்கள்‌ பதினொன்றே ஸப்தக.த்யதி கரணம்‌ 146 
2.4.3 இந்த்ரியங்கள்‌ அணு பரிமாணமுள்ளவை ப்ராணாணுத்வாதி கரணம்‌ 147 
2.4.4 முக்‌,யப்ராணன்‌ வாயுக்ரியாதி கரணம்‌ 148 
2.4.5 முக்‌ யப்ராணனின்‌ பரிமாணம்‌ அணுவே ம்‌ரேஷ்டாணுத்வாதிகரணம்‌ 149 
2.4.6 இந்த்ரிய ப்ராணன்களை தரிப்பது பகவத்‌ ஸங்கல்பத்தினால்‌ ஜ்யோதிராதீ அதி ஷ்டாநாதிகரணம்‌ 150 
2.4.7 முக்யப்ராணன்‌ இந்த்ரியமல்ல இந்த்‌,ரியாதி கரணம்‌ 151 
2.4.8 த்ரிவ்ருத்கரணம்‌, நாமரூப வ்யாகரணம்‌ ஸம்ஜ்ஞாமூர்த்தி க்லுப்த்யகிகரணம்‌ 152 
5 ௪ 


htitp://acharya.org 


முதல்‌ பாதம்‌ 

311 

312 

34.3 | ஜீவன்‌ இஹபரலோகங்களில்‌ அநுபவிக்கும்‌ துக்கங்கள்‌ 
314 

3.15 

34.6 

இரண்டாம்‌ பாதம்‌ 

3.2.1 

3.2.2 | ஸ்வப்ன, ஸஷாப்கி, மூர்ச்ச,ா, மரணாவஸ்தைகள்‌ 
3.2.3 

3.2.4 

3.2.5 ப்ரஹ்மம்‌ உபய லிங்கம்‌ 

3.2.6 அசேதனமான ஐகத்தும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மம்‌ 
3.2.7 ப்ரஹ்மத்திலும்‌ மேலான தத்துவமில்லை 

3.2.8 பரமாத்மாவே பலனளிப்பவன்‌ 


மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ 


மூன்றாம்‌ பாதம்‌ 


3.31 

332 
3.3.3 
334 


3.3.5 
336 
3.37 
33.8 
3.3.9 
3310 
33411 
3312 
3313 
3214 
3.3.15 
3.3.16 
3317 
3318 
3.3.19 


பல மாகைகளில்‌ உள்ள சில வித்யைகள்‌ ஒன்றே 


பெயர்‌ ஒன்றாயிருப்பினும்‌ உத்கீத வித்யைகள்‌ வெவ்வேறே 


ப்ராண வித்யை ஒன்றே 

ஸ்வரூப நிரூபக குணங்கள்‌ எல்லா வித்யைகளிலும்‌ 
அநுஸந்திக்கத்தக்கவை 

ஆசமனம்‌ ப்ராணனுக்கு வஸ்த்ரம்‌ 

சாண்டில்ய வித்யை 

அஹர்‌, அஹம்‌ வ்யாஹ்ருதி வித்யைகள்‌ 

ஸம்ப்‌ தீ, த்‌,யுவ்யாப்தி 

வெவ்வேறான புருஷ வித்யைகள்‌ 

வித்யைக்கு அங்கமல்லாதவை 

ஹானி, உபாயனம்‌ 

உபாஸகனின்‌ கர்மம்‌ கழிவது எப்போது? 

அர்சிராதீகதி எல்லா வித்யைகளுக்கும்‌ பொதுவானது 

அஸ்தாலத்வாதி குணங்கள்‌ 

உஷஸ்தி கஹோள ப்ரய்னங்கள்‌ 

தஹரவித்யையில்‌ குணங்கள்‌ 

உத்கீதோபாஸனம்‌ - நிர்பந்தமில்லை 

தனித்தனியாக பரஹ்மோபாஸனம்‌ 

லிங்கம்‌ ப்ரகரணத்திலும்‌ மேலானது 


3.3.20 மனங்சித,க்‌,னி 


33.21 


ஜீவாத்ம ஸ்வரூபத்தை உபாஸனை செய்யும்‌ விதம்‌ 
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தத,ந்தரப்ரதிபத்த்யதி,கரணம்‌ 156 
க்ருதாத்யயாதி,கரணம்‌ 
அநீஷ்டாதீ,கார்யதி,கரணம்‌ 12 
தத்ஸ்வாப ரவ்யாபத்த்யதி கரணம்‌ ” 
நாதிசிராதி,கரணம்‌ ப 
அந்யாதிஷ்டி,தாதிகரணம்‌ ” 
ஸந்த்‌ யாதி கரணம்‌ 159 
தத,பரவாதி கரணம்‌ ட்‌ 
கர்மாநுஸ்ம்ருத்யதி கரணம்‌ இ 
முக்‌,த ஈதி கரணம்‌ ” 
உப யலிங்க. ரதி கரணம்‌ 161 
அஹிகுண்ட_லாதி கரணம்‌ 167 
பராதி கரணம்‌ 169 
பலாதிகரணம்‌ 171 
ஸர்வ வேதாந்த ப்ரத்யயாதி கரணம்‌ 174 
அந்யதாத்வாதிகரணம்‌ 175 
ஸர்வாபேதாதிகரணம்‌ 175 
ஆநந்தாத்யதிகரணம்‌ 176 
கார்யாக்‌ யாநாதிகரணம்‌ ்‌ 
ஸமாநாதீகரணம்‌ 177 
ஸம்ப,ந்த ஈதி கரணம்‌ 2 
ஸம்ப்‌ ருத்யதிகரணம்‌ 178 
புருஷவித்யாதீகரணம்‌ பூ 
வேத ஈத்‌,யதிகரணம்‌ i 
ஹாந்யதி,கரணம்‌ 179 
ஸாம்பராயாதி,கரணம்‌ 180 
அநீயமாதி,கரணம்‌ வு 
அக்ஷரத்‌ யதி கரணம்‌ 181 
அந்தரத்வாதி கரணம்‌ ” 
காமாத்யதி கரணம்‌ 182 
தந்நிர்த்‌ தாரண அநியமாதி கரணம்‌ 183 
ப்ரத ,நாதி,கரணம்‌ ய்‌ 
லிங்க, பூ யஸ்த்வாதி கரணம்‌ 184 
பூர்வ விகல்பாதிகரணம்‌ 185 
சரீரே பாவநாதி கரணம்‌ 186 

ட்டு 


33.22 உத்கீதோபாஸநம்‌ எல்லோரும்‌ செய்யலாம்‌ அங்க £வ ப.த்‌.த £திகரணம்‌ 186 


3.3.23 அவயவங்களை தனியே உபாஸித்தல்‌ கூடாது பூ மஜ்யாயஸ்த்வாதி கரணம்‌ 187 
3.3.24 வித்யைகள்‌ வெவ்வேறே றாப்‌,த.ரதி, பே த.ரதி கரணம்‌ ய 
3.3.25 ஒரு வித்யையை உபாஸனம்‌ செய்தல்‌ போதும்‌ விகல்பாதி,கரணம்‌ 188 
3.3.26 உத்கீதோபாஸனம்‌ எல்லா யாகங்களிலும்‌ 

செய்யவேண்டியதில்லை யத;ங்ரய ப வாதி கரணம்‌ ல்‌ 
நான்காம்‌ பாதம்‌ 
341 கர்மம்‌ வித்யைக்கு அங்கம்‌ புருஷார்த்தாதி,கரணம்‌ 190 
34.2 உத்கீதோபாஸனம்‌ ஸ்தோத்ரமா? விதியா? ஸ்துதிமாத்ர அதி,கரணம்‌ 194 
3.4.3 உபாக்‌,யானங்கள்‌ அர்த்தவாதங்களே பாரிப்லவாதி கரணம்‌ ல்‌ 
34.4 ஸந்யாஸிகளுக்கு கர்மாபேக்ஷை இல்லை அக்‌.நீந்த நாத்‌,யதிகரணம்‌ 195 
3.4.5 க்ருஹஸ்தர்களுக்கு கர்மாபேக்ஷை உண்டு ஸர்வாபேக்ஷாதி கரணம்‌ 196 
3.46 மம த,மங்கள்‌ இன்றிமையாதவை றமத,மாத்யதி கரணம்‌ 197 
3.4.7 அஹார நியதி ஸர்வாந்ந அநுமத்யதி கரணம்‌ ” 
3.4.8 யாகம்‌ வித்யைக்கு அங்கமாகலாம்‌ விஹிதத்வாதி,கரணம்‌ 198 
3.4.9 விது, ர்களுக்கு வித்யையில்‌ அதிகாரமுண்டு விது, ராதி கரணம்‌ 200 
3.4.10 பதீதர்க்கு வித்யையில்‌ அதிகாரமில்லை த்த்‌,பூ தாதி கரணம்‌ 201 
3411 உத்‌. கீ. தே ரபாஸனத்தை ருத்விக்கே செய்யவேணும்‌ ஸ்வாம்யதி கரணம்‌ 202 
3412 மெளனமும்‌ விதிக்கப்படுகிறது ஸஹகார்யாந்தர வித்‌, யதி கரணம்‌ 203 
3.4.13 பால்ய மப்தத்தின்‌ பொருள்‌ அநாவிஷ்காராதி கரணம்‌ 204 
3.414 ஐஹிக பலன்‌ கிடைப்பது எப்போது? ஐஹிகாதி கரணம்‌ 205 
3.4.15 முக்தி கிடைப்பது எப்போது? முக்தி ப,லாதி கரணம்‌ ” 

நான்காம்‌ அத்யாயம்‌ 

முதல்பாதம்‌ 
411 பரமாத்ம ஸ்மரணம்‌ பல தடவை செய்ய வேணும்‌ ஆவ்ருத்த்யதி கரணம்‌ 208 
41.2 பரமாத்மாவை தனக்கு ஆத்மாவாக உபாஸிக்க வேணும்‌ ஆத்மத்வோபாஸநாதி கரணம்‌ 209 
41.3 ப்ரதீகங்களை பரமாத்மாவாக த்யானிக்கலாம்‌ ப்ரத்காதி கரணம்‌ 210 
41.4 உத்கீதத்தை தேவதையாக த்யானிக்கவேணும்‌ ஆதி,த்யாதி,மத்யதி,கரணம்‌ 211 
41.5 உபாஸனம்‌ உட்கார்ந்தே செய்யப்பட வேணும்‌ ஆஸிநாதி கரணம்‌ 212 
41.6 உபாஸனம்‌ மரண பர்யந்தம்‌ செய்ய வேணும்‌ ஆப்ரயாணாதிகரணம்‌ 213 
41.7 வித்யாவானின்‌ பாப வீநாம அங்லேஷங்கள்‌ தத,கி.கமாதி கரணம்‌ 213 
41.8 புண்யமும்‌ அழியும்‌ இதராதீ கரணம்‌ 215 
41.9 ப்ராரப்‌,த.ம்‌ அழியாது அநாரப்‌,த கார்யாதி கரணம்‌ 216 
41.10 யாவத,ாயுஷம்‌ அக்னிஹோத்ரம்‌ செய்யவேணும்‌ அக்‌,னிஹோத்ரத்‌,யதீ கரணம்‌ 217 
41.11 ப்ராரப்‌, த கர்மம்‌ அநுபவித்த பின்னரே மோக்ஷம்‌ இதரக்ஷபணாதி கரணம்‌ 219 
இரண்டாம்‌ பாதம்‌ 
4.2.1 வாக்‌, இந்த்ரியம்‌ மனஸ்ஸில்‌ சேரும்‌ வாக்‌, அதி,கரணம்‌ 220 
4.2.2 மனம்‌ ப்ராணனோடு சேரும்‌ மனோதி,கரணம்‌ 221 
4.2.3 ப்ராணன்‌ ஜீவனுடன்‌ சேர்ந்து பின்‌ தேஜஸ்ஸில்‌ சேரும்‌ அத்‌,யக்ஷாதி,கரணம்‌ 222 
4.2.4 ஐந்து பூதஸூக்ஷ்மங்களில்‌ ஜீவன்‌ சேர்கிறான்‌ பூதாதி கரணம்‌ 223 
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4.2.5 ஜ்ஞானிக்கும்‌ உத்க்ராந்தி உண்டு ஆஸ்ருத்யுபக்ரமாதி கரணம்‌ 223 


4.2.6 பூதஸூகஷஷ்மங்கள்‌ ஹார்த்தனிடம்‌ சேர்கின்றன பரஸம்பத்த்யதி கரணம்‌ 226 
4.2.7 பரமாத்மாவோடு சேர்த்தியே; லயமன்று அவிப ஈக. ரதி கரணம்‌ ” 
4.2.8 உபாஸகனுக்கு உத்க்ராந்தி விசேஷம்‌ ததேரகோதி கரணம்‌ 227 
4.2.9 உபாஸகன்‌ ஸூர்யகிரணங்கள்‌ வழியாகச்‌ செல்கிறான்‌ ரஸம்யநுஸாராதீகரணம்‌ 228 
4.210 ஜ்ஞாநி இரவில்‌ மரிப்பினும்‌ ப்ரஹ்மப்ராப்தி உண்டு நிறாதி கரணம்‌ 229 
4.2.11 த,க்ஷிணாயணத்தில்‌ மரிப்பினும்‌ ஜ்ஞாநிக்கு மோக்ஷமுண்டு த,கஷிணாயநாதி கரணம்‌ 230 
மூன்றாம்‌ பாதம்‌ 
4.3.1 ஜ்ஞாநி அர்ச்சிராதி மார்க்கமாகவே செல்கிறான்‌ அர்ச்சிராத்‌,யதி,கரணம்‌ 233 
4.3.2 வாயு வர்ஷத்துக்கு பின்‌, அதித்யனுக்கு முன்‌ வாய்வதி கரணம்‌ 234 
4,3.3 வருணன்‌ மின்னலுக்கு மேலே வருணாதி கரணம்‌ 236 
4.3.4 அக்னி முதலானவர்கள்‌ அதிவாஹிகர்கள்‌ ஆதிவாஹிகாதி கரணம்‌ 237 
4.3.5 அதிவாஹிகர்கள்‌ அழைத்துச்‌ செல்வது யாரை? கார்யாதி கரணம்‌ 239 
நாலாம்‌ பாதம்‌ 
4.4.1 முக்தனின்‌ ஸ்வரூப அவிர்பாவம்‌ ஸம்பத்‌, யாவிர்ப ரவாதிகரணம்‌ 244 
4.4.2 முக்தன்‌ தன்னை ப்ரஹ்மத்தோடு 

அவிபாகமாக அநுபவிக்கிறான்‌ அவிபாகே.ந த்‌. ருஷ்டத்வாதிகரணம்‌ 247 
4.4.3 ஸ்வரூப ஆவிர்ப £வமாவது யாது? ப்‌, ராஹ்மாதி கரணம்‌ 249 
4.4.4 முக்தன்‌ ஸங்கல்பத்தால்‌ அனைத்தையும்‌ பெறுகிறான்‌ ஸங்கல்பாதி கரணம்‌ 252 
4.4.5 முக்தன்‌ ஸமரீரியா? அமரீரியா? அப ரவாதீ கரணம்‌ 253 
4.4.6 முக்தன்‌ ஜகத்‌ காரணமாகான்‌ ஜகத்‌ வ்யாபாரவர்ஜாதி கரணம்‌ 257 


ஆகர்வணாநி நிகமாந்த ஸரஸ்வதீனாம்‌ 


உச்சாடநாநி ப ஹிர்‌ அந்தர்‌ உபப்லவானாம்‌ | 


பத்‌,யானி கே £ரப வ ஸம்ஜ்வர பீடி தானாம்‌ 
ஹ்ருத்‌,யானி ப £ந்தி யதிராஜமுநேர்‌ வசாம்சி || 


- ய.ஸ. 26 


(எம்பெருமானாருடைய அமுதம்‌ போன்ற இனிய ஸ்ரீஸ*க்திகள்‌ யாவும்‌ 
வேதாந்த வாக்யங்களின்‌ உண்மையான அர்த்தங்களைச்‌ சொல்வனவாய்‌, 
வேதபாஹ்ய குத்ருஷ்டி மதங்களை விரட்டுவனவாய்‌, பயங்கர 
ஸம்ஸாரமாகிற நோயை போக்க வல்லவைகளாய்‌, மனதுக்கு இன்பம்‌ 


பயக்குமவையாயிருப்பவை.) 
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ஸமஸ்த சித_சித்‌_, வஸ்து மரீராய அகிலாத்மநே | 
ஸ்ரீமதே நீர்மலானந்தே_£ த_ன்வதே விஷ்ணவே நம: || 
(ஸமஸ்த சித்‌ அசித்‌ வஸ்துக்களை தனக்குடலாகக்‌ கொண்டு உலகனைத்தும்‌ தானேயாகி 


நிற்கிற, ஸ்ரீயோடூ கூடியும்‌ தோஷ ஸம்பந்தமில்லாமலும்‌, ஆனந்தத்திற்கு கடல்போல்‌ 
இருப்பிடமான விஷ்ணுவின்‌ பொருட்டு நமஸ்காரம்‌ செய்கிறேன்‌ 


- வேதாந்த ஸாரம்‌ முதல்‌ யமலோகம்‌ 
ங்ருத்யந்தேஷு ங்ருதம்‌ ப ஈஷ்யே மதம்‌ த்யாதம்‌ ஹ்ருத,ம்பு_ஜே | 

லக்ஷ்மீத ரம்‌ ப்ரபத்‌_யே$ஹம்‌ த்‌ ௬ஷ்டம்‌ ஸ்ரீரங்க த ாமநீ ॥ 

(வேதாந்தங்களில்‌ கேட்கப்படூமதாய்‌, ப ஈஷ்யத்தில்‌ ஆராயப்படூவதாய்‌, இதயக்கமலத்தீல்‌ 
த்யானிக்கப்படூவதாய்‌, திருவரங்கம்‌ பெரியகோயிலில்‌ காணப்படூவதான லக்ஷ்மியை த ரிக்கும்‌ 
பரவஸ்துவை மரணமடைகிறேன்‌ 

ப்ரபத்‌_யே ப்ரணவாகாரம்‌ பாஷ்யம்‌ ரங்க_மிவாபரம்‌ | 

பரஸ்ய ப்‌ ரஹ்மணோ யத்ர மேஷித்வம்‌ ஸ்பு_டமீக்ஷ்யதே |! 

(அகில' என்று தொடங்கியும்‌, இடையில்‌ மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ மூன்றாம்‌ பாதத்தை 
உக்கம்‌” என்று உகாரத்தையிட்டூ ஆரம்பித்தும்‌, முடிவில்‌ “ஸர்வம்‌ ஸமஞ்‌்ஜஸம்‌' என்று 
மகாரத்தில்‌ முடிக்கையாலே மற்றொரு ஸ்ரீரங்க ப்ரணவாகார விமானம்‌ போலேயிருப்பதாய்‌, 
பரப்‌ ரஹ்மத்தீன்‌ *மேஷித்வத்தைத்‌ தெளிவாகக்‌ காட்டூவதாயிருக்கும்‌ ஸ்ரீபாஷ்யத்தை 
மனத்தால்‌ அடைகிறேன்‌. 

அவிஸ்த்ருதா: ஸுக_ம்பீ ரா: ராமாநுஜமுநேர்‌ கிர: | 

த.ர்மயந்து ப்ரஸாதே_ந ஸ்வம்‌ பாவமகி_லம்‌ த்‌ ர௬டம்‌ ॥ 

(மிகவும்‌ விரிவில்லாமல்‌, மிக ஆழ்ந்த பொருளுடையவையான ஸ்ரீராமாநுஜ 
ஸ்ரீஸு*க்தீகள்‌ நீர்ஹேதுக க்ருபையால்‌ தமது கருத்து அனைத்தையும்‌ அடியேனுக்குக்‌ 
காட்டட்டும்‌. 


- ஸ்‌ ருதப்ரகாசிகைத்‌ தொடக்க ய்லோகங்கள்‌ 


*ஸ்ரீரங்கத்தில்‌ ப்ரகாறிக்கிற யேஷித்வம்‌ யேஷஙாயித்வம்‌ 


ஸ்ரீப ஈஷ்ய மங்கள ங்லோகம்‌: 
அகி லய வந ஜந்ம ஸ்தே,ம பங்க தி லீலே 
விநத விவித பூ,தவ்ராத ரகை்ஷைகதீ க்ஷ | 
ய்ருதிமமிரஸி விதீ ப்தே ப்‌ ரஹ்மணி ஸ்ரீநிவாஸே 
ப வது மம பரஸ்மிந்‌ மேமுஷ்‌ ப, க்திரூபா || 


எம்பெருமான்‌ ஸகல லோகங்களையும்‌ படைத்தளித்தழிப்பதையே லீலையாக 
உடையவன்‌: தன்னை வணங்கின வெவ்வேறு வகைப்பட்ட ப்ராணி ஸமூஹங்களுக்கு 
முக்தியளிப்பதாகிற ரக்ஷ்ணத்தைச்‌ செய்வதையே விரதமாகக்‌ கொண்டவன்‌; வேதாந்தங்களில்‌ 
மிக ப்ரகாசிப்பவன்‌; ஸ்வரூபத்தாலும்‌ திருக்குணங்களாலும்‌ மிகப்பெரியவன்‌; திருமகள்‌ 
கொழுநன்‌; இத்தகைய பெருமை வாய்ந்த பரமபுருஷன்‌ பக்கலில்‌ எனக்கு ப க்கீரூபமான 
ஜ்ஞானம்‌ உண்டாகட்டும்‌) 
ஐக.த்காரணன்‌ 
ஸஸ்ரீபாஷ்ய ஸாரம்‌) 
அவதாரிகை: வேதம்‌ கர்மகாண்டமென்றும்‌ ப்ரஹ்மகாண்டமென்றும்‌ இருபிரிவாயுள்ளது. 
பூர்வபாகம்‌ கர்மகாண்டமென்றும்‌ உத்தரபாகம்‌ ப்ரஹ்மகாண்டமென்றும்‌ வழங்கப்படுகிறது. 
பகவானுக்கு ஆராதநரூபங்களான யஜ்ஞதாந ஹோமாதிகளை விரிவாகக்கூறும்‌ வேதபாகம்‌ 
கர்மகாண்டம்‌. அந்த கர்மங்களினால்‌ ஆராதிக்கப்படுகின்ற பகவானுடைய ஸ்வரூபரூப 
குணங்களை விரிவாகக்‌ கூறும்‌ வேதபாகம்‌ ப்ரஹ்மகாண்டம்‌. உபநீஷத்துக்களையே 


ப்ரஹ்மகாண்டமென்றும்‌ வேதாந்தம்‌ என்றும்‌ சொல்லுகிறோம்‌. 


ஸநீவேதவ்யாஸரின்‌ சீடர்‌ ஜைமிநி மஹரிஷி. இவர்‌ கர்ம காண்டத்தில்‌ ஏற்படும்‌ 
மங்கைகளை பரிஹரிப்பதற்காக “16 அத்யாயங்கள்‌ கொண்ட ஒரு ஸாஸ்த்ரத்தையியற்றினார்‌. 


* இதில்‌ 12 அத்யாயங்களே ஜைமிநீ மஹரிஷியால்‌ இயற்றப்பட்டவையென்றும்‌, மேல்‌ 4 அத்யாயங்கள்‌ 
(தேவதா மீமாம்ஸை எனப்படுவது) காயக்ருத்ஸ்நர்‌ எனும்‌ ரிஷியால்‌ இயற்றப்பட்டவை என்றும்‌ 
சொல்வதுண்டு. ஜைமிநீயம்‌ ஷோடம லக்ஷணம்‌ என்பது பொதுவான வார்த்தை. லக்ஷணமென்று 
அத்யாயத்துக்குப்‌ பெயர்‌. 16 அத்யாயங்களையும்‌ ஜைமிநீ மஹரிஷியே இயற்றியதாக போதாயனர்‌ 
சொல்லியுள்ளார்‌. தேவதா மீமாம்ஸையை காமக்ருத்ஸ்நர்‌ ப்ரகாமப்படூத்தியதால்‌, அவரையே 
க்ரந்தகர்த்தாவாகச்‌ சொல்வதுண்டு. 


அதற்கு *பூர்வ மீமாம்ஸை - கர்ம மீமாம்ஸை என்று பெயர்‌. ப்ரஹ்மகாண்டமென்னும்‌ 
உபநிஷத்‌ பாகத்தில்‌ தோன்றும்‌ மங்கைகளை பரிஹரிப்பதற்காக *ஸ்ரீவேதவ்யாஸர்‌ 4 
அத்யாயங்கள்‌ கொண்டதொரு மாஸ்த்ரத்தையியற்றினார்‌. அதற்கு உத்தர மீமாம்ஸை - 
ப்ரஹ்ம மீமாம்ஸை என்று பெயர்‌. ப்ரஹ்மஸு*த்ரம்‌ என்பது இதனையே. 


கர்ம மீமாம்ஸை 12 அத்யாயங்கள்‌, தேவதா மீமாம்ஸை 4 அத்யாயங்கள்‌, 
ப்ரஹ்மமீமாம்ஸை 4 அத்யாயங்கள்‌ - ஆக மொத்தம்‌ 20 அத்யாயங்கள்‌ கொண்டது 
மீமாம்ஸா ஸாஸ்த்ரம்‌. இவை மூன்றும்‌ சேர்ந்து ஒரே மாஸ்த்ரமாகச்‌ சொல்லப்படுகிறது. 
பதிநான்கு வித்யாஸ்தானங்களைச்‌ சொல்லுமிடத்து “மீமாம்ஸா' என்று ஏகவசந ப்ரயோகம்‌ 
காண்கையாலே மீமாம்ஸா ஸாஸ்த்ரம்‌ ஒன்றே. ஜைமிநி, வேதவ்யாஸர்‌ என்று கர்த்ரு 
பேதமிருந்தாலும்‌ மாஸ்த்ரபேதமில்லை, ஒரே ஸாஸ்த்ரம்‌ என்பர்‌. “அத ஈதோ த ர்ம ஜிஜ்ஞாஸா' 
என்று தொடங்கி, “அநாவ்ருத்தீ: மப்தாத்‌ அநாவ்ருத்தீ: மப்தாத்‌' என்று முடிகிறது. கர்ம 
மீமாம்ஸைக்கு கர்மம்‌ விஷயம்‌. தேவதா மீமாம்ஸைக்கு தேவதைகள்‌ விஷயம்‌. ப்ரஹ்ம 
மீமாம்ஸைக்கு ப்ரஹ்மம்‌ விஷயம்‌. பூர்வ பாகத்தை ஸேவிக்கும்போது அங்கே கூறப்பட்ட 
கர்மங்களுக்கு ஆராத்யன்‌ யார்‌ என்ற கேள்வியெழுந்தால்‌, அதற்கு மாந்தி உத்தரகாண்ட 
விசாரத்தாலே. உத்தரகாண்டத்தில்‌ கூறப்பட்ட பரமாத்மாவுக்கு ஆராதநம்‌ எது என்ற 
கேள்வியெழுந்தால்‌ அதற்கு ஸாந்தி பூர்வகாண்ட விசாரத்தாலே. ஆக, ஜைமிநீ மஹரிஷி 12 
அத்யாயங்களில்‌ எந்த கர்மங்களை விசாரித்தாரோ, அந்த கர்மங்களுக்கு ஆராத்யமாய்‌ மேல்‌ 
4 அத்யாயங்களில்‌ எந்த தேவதைகள்‌ விசாரிக்கப்பட்டனவோ, அந்த தேவதைகளுக்கு 
அந்தராத்மாவான ப்ரஹ்மத்தை, மேல்‌ 4 அத்யாயங்களில்‌ ஸ்ரீவேதவ்யாஸர்‌ விசாரித்து 
நீஷ்கர்ஷித்தார்‌ என்றதாகிறது. கர்மகாண்டத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட கர்மங்கள்‌ பரமாத்ம 
ஆராதநங்கள்‌; தேவதா காண்டத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட தேவதைகள்‌ பரமாத்ம மரீரபூதர்கள்‌; 
ப்ரஹ்மகாண்டத்தில்‌ கூறப்பட்ட ப்ரஹ்மம்‌ நாராயண மப்தவாச்யம்‌ என்கிற ஒரே அர்த்தம்‌ 
மீமாம்ஸா-த்ரய ஸாரம்‌ எனலாம்‌. 
ஸு£த்ரவடிவில்‌ சொல்வது. அப்படி க்ரந்தங்களை அருளிச்செய்தவர்கள்‌ ஸ*த்ரகாரர்‌ அல்லது மீமாம்ஸாகாரர்‌ 
எனப்படுவர்‌. பிள்ளை உலகாரியன்‌ அருளிச்செய்த முமுக்ஷுப்படி *ரஹஸ்யத்ரய மீமாம்ஸை”. 


ஸ்ரீவசனபூஷணமும்‌ “ஸ+்ரீவசனபூஷண மீமாம்ஸை எனப்படுகிறது. ஜைமிநீ பூர்வ மீமாம்ஸாகாரர்‌. வ்யாஸர்‌ 
உத்தர மீமாம்ஸாகாரர்‌. 

ப த_ராயணர்‌ என்பதே இவர்‌ இயற்பெயர்‌. ஆதியில்‌ வேதம்‌ நான்கு பாதங்களுடன்‌ நூறு ஆயிரம்‌ 
சாகைகளுடன்‌ கூடிய ஒரு விருக்ஷமாக இருந்தது. த்வாபரயுக ஆரம்பத்தில்‌ இதனை ருக்‌, யஜுஸ்‌, ஸாம, 
அதர்வணமைன்று நான்காகப்‌ பிரித்ததினால்‌, இவர்க்கு வியாஸர்‌ என்ற பட்டப்பெயர்‌ ஏற்பட்டது. 
க்ருஷ்ணத்வைபாயனர்‌ என்பது இவரையே. 


_்‌ 
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கர்ம மீமாம்ஸை 12 அத்யாயங்களையும்‌ 60 பாதங்களையும்‌ கொண்டது. தேவதா 
மீமாம்ஸை 4 அத்யாயங்களையும்‌ 16 பாதங்களையும்‌ கொண்டது. தேவதா மீமாம்ஸையில்‌ 
கடைசி ஸு*த்ரமாவது 'ஸவிஷ்ணுூராஹ ஹி | தம்‌ ப்ரஹ்மேத்யா சக்ஷதே தம்‌ ப்ரஹ்மேத்யா 
சக்ஷதே' (அவர்‌ விஷ்ணுவென்று சொல்லப்படுகிறார்‌ அல்லவா; அவரே ப்ரஹ்மம்‌ என்று 
சொல்லப்படுகிறார்‌; அவரே ப்ரஹ்மம்‌ என்று சொல்லப்படுகிறாற்‌ - விஷ்ணு மப்தவாச்யன்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ என்றபடி. “ப்‌_ருஹத்வாத்‌ ப்‌_ரும்ஹணத்வாச தத்‌ ப்‌_ரஹ்மேத்யபி தீ யதே' - ப்ரஹ்மம்‌ 
என்றால்‌ பெரிதாயிருக்கும்‌ வஸ்து; தன்னையடைந்தவர்களைத்‌ தன்னைப்போல்‌ பெரிதாக்கும்‌ 
வஸ்து. “ப்‌ ரஹ்ம மப்‌ தேநச ஸ்வப ஈவதோ நீரஸ்த நீகில தோஷ: அநவதி காதீயய 
அஸங்க்‌_யேய கல்யாணகு_ணக_ண: புருஷோத்தம: அபி _தீ ,யதே' - இயற்கையாகவே கெட்ட 
குணங்கள்‌ இல்லாதவனும்‌, அளவிடமுடியாத, உயர்ந்த, எண்ணிறந்த மநோஹரமான மங்கள 
குணக்கூட்டங்களை உடையவனும்‌ ஆகிய புருஷோத்தமனே ப்ரஹ்மம்‌ எனப்படுகிறான்‌. அந்த 
ப்ரஹ்மவிசாரம்‌ ப்ரஹ்ம மீமாம்ஸையில்‌ ஆரம்பிக்கப்படூகிறது. இதில்‌ ஒவ்வொரு 
விஷயத்தைப்பற்றி சர்ச்சை செய்து நீர்ணயிக்கும்‌ பகுதிக்கு அதிகரணம்‌ என்று பெயர்‌. 
அப்படிப்பட்ட அதீகரணங்கள்‌ இந்த மீமாம்ஸையில்‌ 156 உள்ளன. சில அதிகரணங்களில்‌ 
ஒரே ஸூத்ரமிருக்கும்‌. பல அதிகரணங்களில்‌ பல ஸூத்ரங்களிருக்கும்‌. மொத்தம்‌ 545 
ஸுத்ரங்கள்‌ என்று கணக்கீடப்பட்டுள்ளது. ஆக, 4 அத்யாயங்கள்‌, 16 பாதங்கள்‌, 156 
அதிகரணங்கள்‌, 545 ஸூத்ரங்கள்‌ கொண்டது ப்ரஹ்ம மீமாம்ஸை என்றதாயிற்று. இதனை 
சாரீரக மீமாம்ஸை என்று சிறப்பித்துச்‌ சொல்லுவர்‌. ப்ரபஞ்சத்தை சரீரமாகக்‌ கொண்ட 
ப்ரஹ்மத்தைப்பற்றிப்‌ பேசுகையால்‌ சாரீரகம்‌ என்று சிறப்பு பெயர்‌. சாரீரம்‌ - சரீர ஸம்பந்தத்தை 
உடையதான ஆத்மா; ௧ - அதனைச்‌ சொல்லுவது என்பது பொருள்‌. 


தத்‌ வஹித புருஷார்த்தங்களை நாம்‌ தெரிந்து கொள்வதற்கு உபநீஷத்துக்களே 
ஸாதனமாகும்‌. உபநிஷத்‌ என்கிற பதம்‌ உப - நிஷீததி என்கிற வ்யுத்பத்தி கொண்டது. 'உப- 
நிஷீததி அஸ்யாம்‌ பகவாந்‌' - பகவான்‌ வெகுஸமீபத்தில்‌ உறைகின்றவிடம்‌ உபநிஷத்‌. ஆக 
ப்ரஹ்ம காண்டத்திலேயே பகவான்‌ ஸமீபஸ்தனாயிருக்கிறான்‌. கர்மகாண்டத்தில்‌ 
தூரஸ்தனாயிருக்கிறான்‌. கர்ம காண்டமும்‌ பகவானை ப்ரதீபாதிப்பதேயாயினும்‌, அந்த 
ப்ரதிபாதநம்‌ வ்யவஹிதமாயிருக்கும்‌. உபநீஷத்‌ அவ்யவதாநேந ப்ரதீபாதகமாயிருக்கும்‌. 
அவ்வுபநீஷத்துக்களின்‌ அர்த்தங்களை ஸம்சய விபர்யயமற நீஷ்கர்ஷித்து விளக்கக்கூடியது 
இந்த ப்ரஹ்ம மீமாம்ஸா மாஸ்த்ரமேயாதலால்‌, வேதாந்திகளுக்கு இதுவே புகலாயிற்று. 
ப்ரஹ்மஸுத்ரமன்கிற சாரீரக மீமாம்ஸையின்‌ பொருளை அறிந்து கொண்டவர்களே 
வேதாந்திகள்‌ என்றும்‌ ப்ரஹ்மஜ்ஞானிகள்‌ என்றும்‌ அழைக்கப்படூகிறார்கள்‌. 


மஹரிஷி ப்ரணீதங்களான ஸுூத்ரங்களின்‌ பொருளை நம்‌ போல்வார்‌ சிறிதும்‌ 
அறியயியலாதாகையாலே, பூருவர்கள்‌ அந்த ஸ*த்ரங்களின்‌ அர்த்தத்தை விளக்கி 
பாஷ்யங்கள்‌ இயற்றினார்கள்‌. ப்ரஹ்மமீமாம்ஸைக்கு போதாயனர்‌ அறுபதினாயிரம்‌ 
க்ரந்தரூபமான வ்ருத்தி வ்யாக்யானம்‌ செய்தருளினார்‌. அநந்தரம்‌ டங்கர்‌, த்ரமிடர்‌, குஹதேவர்‌ 
என்பவர்கள்‌ மீமாம்ஸா ஸாஸ்த்ரத்துக்கு ப்ரவர்த்தகரானார்கள்‌. அவர்களில்‌ டங்கர்‌ போதாயன 
வ்ருத்தி க்ரந்தத்தை ஸங்க்ரஹித்து ஒரு க்ரந்தம்‌ இயற்ற, த்ரமிடர்‌ அதற்கு ஒரு பாஷ்யம்‌ 
இயற்றினார்‌. குஹதேவர்‌ அந்த பாஷ்யத்துக்கு டீகை செய்தருளினார்‌. அத்வைத மதத்தீற்காக 
சங்கராசார்யர்‌ பாஷ்யம்‌ இயற்றினார்‌. நமது விசிஷ்டாத்வைத மதத்திற்காக பகவத்‌ 
ராமாநுஜாசார்யரென்கிற எம்பெருமானார்‌ போதாயனரின்‌ வ்ருத்திக்ரந்தம்‌, அதையடியொற்றிய 
த்ரமிடரின்‌ பாஷ்யம்‌, ஸ்ரீமந்நாதமுனிகளின்‌ ந்யாயதத்துவம்‌, ஸ்ரீஆளவந்தாரின்‌ ஸித்தித்ரயம்‌ 
முதலான க்ரந்தங்களை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டு ஸ்ரீபாஷ்யமருளிச்‌ செய்தார்‌. த்வைத 
மதத்திற்காக மத்வாசார்யர்‌ பாஷ்யமியற்றினார்‌. உபநீஷத்துக்களின்‌ உண்மைப்‌ பொருளை 
விளக்கி ஸூத்ரகாரருடைய உள்ளத்தீற்கு அநுகுணமாக நீஷ்பக்ஷபாதமாய்‌ நீரூபிக்கப்பட்டது 
ஸ்ரீராமாநுஜ பாஷ்யமேயாகும்‌. இந்த ஸ்ரீபாஷ்யத்தின்‌ அர்த்த விசேஷங்களை அதற்கு 


வ்யாக்யானமான மருதப்ரகாசிகை முதலான நூல்களின்‌ வாயிலாக உணர்தல்‌ தகும்‌. 


முதலிரண்டு அத்யாயங்கள்‌ - ஸித்த த்விகம்‌ - ஸித்தமாயுள்ள பகவானைப்‌ பற்றியவை. 
கடைசி இரண்டு அத்யாயங்கள்‌ - ஸாத்ய த்விகம்‌ - ஸாதிக்கும்‌ ஜீவனைப்‌ பற்றியவை. 
முதலிரண்டு அத்யாயங்களில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்காரணம்‌ என்பது நீரூபிக்கப்படுகிறது. மூன்றாம்‌ 
அத்யாயத்தில்‌ ஜீவன்‌ பகவானை அடையும்‌ வகையும்‌, நாலாவது அத்யாயத்தில்‌ 
ப்ரஹ்மத்தையடைந்து ஜீவன்‌ அடையும்‌ பயனும்‌ சொல்லப்படுகிறது. ப்ரஹ்ம விஷயத்தில்‌ 
வேதவாக்யங்கள்‌ ப்ரமாணமாகின்றன என்று முதலத்தியாயத்திலும்‌, ப்ரஹ்மகாரண 
நீரூபணத்திற்கு ஏற்படும்‌ விரோதங்கள்‌ விலைசெல்ல மாட்டா என்று இரண்டாம்‌ 
அத்யாயத்திலும்‌, அப்ரஹ்மத்தையடைவதற்கு ஸாதனமான பக்தியை மூன்றாம்‌ 
அத்யாயத்திலும்‌, அந்த பக்தியின்‌ பலமான மோக்ஷாநுபவம்‌ நான்காம்‌ அத்யாயத்திலும்‌ 
சொல்லப்படுகிறது. 


ஒவ்வொரு அத்யாயத்தீலும்‌ எடூத்துக்கொண்ட விஷயத்திற்கு, உபநீஷத்‌ வாக்யங்களில்‌ 
விசாரிக்க வேண்டிய பாகங்கள்‌ எவையோ அவை அந்தந்த அத்யாயத்தில்‌ முன்பின்‌ 
விஷயங்களுக்கேற்ப விசாரிக்கப்படூகிறது. பெரும்பாலும்‌ சாந்தோக்ய ப்ருஹதாரண்யக 


உபநிஷத்‌ வாக்யங்கள்‌ விசாரிக்கப்படுகின்றன. தைத்ரீயம்‌, கடம்‌, ஈமம்‌, கெளஷீதகி, 
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ம்வேதாஸ்வதரம்‌, ஐதரேயம்‌ முதலான உபநிஷத்‌ வாக்யங்களும்‌ சிலபல அதிகரணங்களில்‌ 
விசாரிக்கப்படுகின்றன. 


முதல்‌ பாதத்தில்‌, “சங்கு வெண்மை நிறம்‌ உடையதே” என்கிறாப்போலே “ப்ரஹ்மம்‌ 

ஜகத்காரணத்வம்‌ உள்ளதே' என்று நீரூபிக்கப்படுகிறது. யோக, வ்யவச்சே_த. பரம்‌. 
காரணத்வ ஸம்பந்தம்‌ உள்ளதே என்று நீரூபித்தல்‌. மேல்‌ மூன்று பாதங்களில்‌, 
“அர்ஜுநனே வில்லாளி: என்கிறாப்போலே “ப்ரஹ்மமே ஜகத்காரணம்‌: என்று 
நீரூபிக்கப்படுகிறது. இந்யயோக_ வ்யவச்சே_த_ பரம்‌. காரணத்வத்துக்கு மற்றோரிடத்தீல்‌ 
ஸம்பந்தத்தை அறுத்தல்‌. 
முதலத்யாயத்தின்‌ ஸாரம்‌: 

பாதம்‌ 1 - சேதநாசேதனங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மாறுபட்டவன்‌ பகவான்‌. 

இவன்‌ உலகுக்கு காரணம்‌. தனிப்பட்ட சிறப்பு வாய்ந்தவன்‌. 
பாதம்‌ 2 - இவன்‌ உலகைக்‌ காரியமாக உடையவன்‌. 
பாதம்‌ 3 - இவனே யாவர்க்கும்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ ஆத்மா. 


பாதம்‌ 4 - இவனால்‌ படைக்கப்படாதன, இவனுக்கு சரீரமல்லாதன இல்லை. 


முதல்‌ அத்யாயம்‌ - முதல்‌ பாதம்‌ 


இது ஸமந்வய அத்யாயம்‌ எனப்படுகிறது. இதில்‌ எடுக்கப்படும்‌ வாக்யங்கள்‌ 
பெரும்பாலும்‌ காரண வாக்யங்கள்‌. “இந்த வாக்யங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்தைச்‌ சொல்லவில்லை; 
ஜீவனையோ அசேதனத்தையோ சொல்பவையே: என்று வரும்‌ ஆக்ஷேபங்களை விலக்கி, 
அவ்வாக்யங்கள்‌ ப்ரஹ்ம விஷயத்தீலேயே அந்வயித்து நீற்கின்றன என்று காட்டுகையாலே 
இது ஸமந்வய அத்யாயம்‌ எனப்படுகிறது. இதில்‌ முதல்‌ 4 அதிகரணங்கள்‌ ப்ரஹ்ம விசாரத்திற்கு 
உபோத்காதம்‌ முன்னுறை. வேதாந்த வாக்யங்களால்‌ ப்ரஹ்ம விசாரம்‌ செய்யலாகாது என்று 
இதர சித்தாந்திகள்‌ நான்கு காரணங்களைச்‌ சொல்கீறார்கள்‌. அவையாவன: 1. சொல்லானது 
காரியமல்லாததைச்‌ சொல்லாது; 2. ப்ரஹ்மத்திற்கு லக்ஷணம்‌ சொல்ல முடியவில்லை; 
ஆகையால்‌ மாஸ்த்ரம்‌ ப்ரஹ்மத்தை உபதேஸிக்க முடியாது; 3. மாஸ்த்ரம்‌ இல்லாமலேயே 
ப்ரஹ்மத்தையறியலாம்‌; 4. ப்ரஹ்மம்‌ புருஷார்த்தமன்று: புருஷார்த்தங்களையே சொல்லும்‌ 
மாஸ்த்ரம்‌ ப்ரஹ்மத்தைச்‌ சொல்லாது. இந்த நாலு ஆச்ஷேபங்களைக்‌ கண்டிக்கிறது முதல்‌ 
நாலு அதிகரணங்கள்‌. ஈஷத்யதீகரணத்திலிருந்து மாஸ்த்ர ஆரம்பம்‌. 


ப்ரஹ்மத்தைப்‌ பற்றி அறிய விருப்பம்‌ 
1.1.1 “ஜிக்ஞாஸாதி கரணம்‌”: இதில்‌ ஒரே ஸூத்ரம்‌ உள்ளது. அத £தோ ப்‌_ரஹ்ம 
ஜிஜஞாஸா”. அத, - கர்மவிசாரம்‌ செய்து முடிந்த பிறகு, அத: - கர்மவிசாரம்‌ செய்து முடித்த 
காரணத்தினாலேயே, ப்ரஹ்ம ஜிஜ்ஞாஸா - இச்சைக்கு இலக்கான ப்ரஹ்மவிசாரம்‌ 
செய்யத்தக்கது என்பது ஸுூத்ரத்தீன்‌ பொருள்‌. “பரீக்ஷ்ய லோகாந்‌ கர்மசிதாந்‌ ப்‌, ராஹ்மணோ 
நீர்வேத_மாயாந்‌ நாஸ்த்யக்ருத: க்ருதேந | தத்‌. விஜ்ஞாநார்த்த_ம்‌ ஸகு_ருமேவாபி,க_ச்சே,த்‌ | 
ஸமித்பாணி: ங்ரோத்ரியம்‌ ப்‌ ரஹ்ம நீஷ்டம்‌ | தஸ்மை ஸ வித்வாந்‌ உபஸந்நாய ஸம்யக்‌ 
ப்ரமாந்த சித்தாய மமாந்விதாய | யே நாக்ஷரம்‌ புருஷம்‌ வேத ஸத்யம்‌ ப்ரோவாச தாம்‌ 
தத்வதோ ப்‌ ரஹ்ம வித்‌ யாம்‌ |! புண்ய கர்மங்களால்‌ ஸம்பாதிக்கப்பட்ட பலன்கள்‌ அநீத்யம்‌; 
நீத்யனான எம்பெருமான்‌ அநீத்ய ப_லங்களான கர்மங்களாலே ஸித்திக்கமாட்டான்‌ என்று 
மனவருத்தமுறும்‌ வேதாத்யாயி ச்ரோத்ரியனும்‌ ப்ரஹ்ம நீஷ்டனுமான ஆசார்யனை 
ஆங்ரயிக்க வேணும்‌. அவனுக்கு ஆசார்யன்‌ ப்ரஹ்மப்ராப்தி ஸாதநமான ப்ரஹ்மவித்யையை 
உபதேயிக்க வேணும்‌ என்ற முண்டகோபநீஷத்‌ வாக்யம்‌ இவ்வதிகரணத்துக்கு விஷயவாக்யம்‌. 
எட்டு வயதில்‌ உபநயனமான ப்ரஹ்மசாரி குருகுலத்திற்குச்‌ செல்கிறான்‌. சீக்ஷா, வ்யாகரணம்‌ 
முதலான அங்கங்களுடன்‌ வேதத்தை அத்யயனம்‌ செய்கிறான்‌. வேதத்தின்‌ முடிவு பாகமான 
வேதாந்தத்தையும்‌ (அதாவது உபநிஷத்துக்களையும்‌ அத்யயனம்‌ செய்கிறான்‌. இப்படி 
அத்யயநம்‌ செய்து அக்ஷர ராசியை க்ரஹிக்கவே, வேத பாகத்திலும்‌ வேதாந்த பாகத்திலும்‌ 
ஆபாதப்ரதீதி மேலைமுந்தவாரியான எண்ணம்‌ ஏற்படுகிறது. இந்த ஆபாதப்ரதீதி நிச்சய 
புத்தியாகவேணும்‌ என்று ராகம்‌ பிறக்கவே, வேதார்த்த விசாரம்‌ செய்ய முற்படுகிறான்‌. முதலில்‌, 
அநாதி ஸம்ஸார ஸம்பந்தத்தாலே தர்ம, அர்த்த, காமங்களில்‌ உள்ள ப்ராவண்யத்தாலே அதை 
ப்ரதிபாதிக்கும்‌ *வேதபாகத்தை விசாரிக்கிறான்‌. விசாரிக்கவே, அதனால்‌ கிடைக்கும்‌ பலன்‌ 
* அல்பம்‌, அஸ்திரம்‌ என்ற நீச்சயபுத்தி உண்டாகிறது. பிறகு வேதாந்த பாகத்தின்‌ அர்த்தமான 
ப்ரஹ்மப்ராப்தீயாகிற மோக்ஷ புருஷார்த்தத்தில்‌ ஏற்பட்ட ஆபாதபுத்தியை (அதாவது 
ப்ரஹ்மப்ராப்தியில்‌ விருப்பமுண்டானவாறே அந்த ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபம்‌ இப்படிப்பட்டது, 
* இக்காலத்தில்‌ கர்ம விசாரம்‌ செய்தே ப்ரஹ்மவிசாரம்‌ செய்கிறார்கள்‌ என்று அநுஷ்டாநம்‌ காணப்படவில்லை. 
ஆசார்யனிடமிருந்து கர்மகாண்ட அர்த்தங்களை சுருங்கத்தெரிந்து கொண்டே ப்ரஹ்ம விசாரத்தில்‌ 
இழிகிறார்கள்‌ என்னலாம்‌. 
குஜயோதிஷ்டோமம்‌ முதலிய யாகங்களைச்‌ செய்து அதன்‌ பயனாக ஸ்வர்க்கம்‌ முதலியவைகளையடைந்தவன்‌ 
அங்கு சிலகாலம்‌ ஸுக போகங்களை யநுபவித்து புண்யம்‌ கழிந்தவுடன்‌ மறுபடியும்‌ மண்ணுலகை 


வந்தடைகிறான்‌. எனவே கர்மங்களும்‌ அவைகளின்‌ பயன்களும்‌ அல்பமானவை, நிலையற்றவை என்று 
கர்ம காண்டத்தை விசாரித்தபின்‌ உணர்கிறான்‌. 


8 


க்‌ 


அதனைப்‌ பெறுவதற்கு உபாயமின்னது, பெற்று அநுபவிக்கும்‌ பலன்‌ இன்னபடிப்பட்டது என்று 
இத்தகைய விஷயங்களை நீச்சயம்‌ பண்ணிக்கொள்வதற்காக ப்ரஹ்மவிசாரத்தில்‌ இழிகிறான்‌. 


இந்த ஸு*த்ரத்தீற்கு இவ்வளவே விஷயமாயிருக்க, இங்கு ஸ்ரீபாஷ்யம்‌ மிகமிக 
வளர்ந்திருக்கிறது. ஏனென்னில்‌, இந்த ஸூத்ரத்திற்கு “சங்கரர்‌ எழுதிய பொருளை 
மறுக்கவேண்டிய அவசியம்‌ ஏற்பட்டது. மேலும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸ்வரூபத்தைப்‌ பற்றி இதர 
சித்தாந்திகள்‌ கூறும்‌ கூற்றும்‌ அவசியம்‌ மறுக்க வேண்டியதாயிற்று. ஆகையால்‌ இவ்விடத்து 
ஸ்ரீபாஷ்யம்‌ லகுபூர்வபக்ஷம்‌, லகு ஸித்தாந்தம்‌, மஹாபூர்வபக்ஷம்‌, மஹா ஸித்தாந்தம்‌ என்று 
மிக வளர்ந்தது. விரிவுகளை விடுத்து ஸூத்ரத்தின்மேல்‌ உள்ள பூர்வபக்ஷ ஸித்தாந்தங்களை 
மட்டுமாவது ஸாரமாக அறிதல்‌ தகும்‌. 


இந்த ஸத்ரத்தில்‌, அத, பிறகு என்பதற்கு “கர்ம விசாரத்திற்குப்‌ பிறகு' என்று அர்த்தம்‌ 
கொள்ளக்கூடாது, “ஸாதன-சதுஷ்டயம்‌ ஒருவனுக்கு உண்டான பிறகு: என்றே அர்த்தம்‌ 
கொள்ளவேணும்‌ என்று சங்கர பாஷ்யம்‌. ஸாதன-சதுஷ்டயமாவது 1. நீத்ய அநீத்ய வஸ்து 
விவேகம்‌. அதாவது உலகில்‌ நீத்யமானதும்‌ சாஸ்வதமானதும்‌ உண்டூ என்கிற பகுத்தறிவு; 
2. இம்மை மறுமைப்‌ பலன்களில்‌ வெறுப்பு; 3. சமதமாதி குணங்கள்‌ இந்த்ரிய நீக்ரஹம்‌; 
4. மோக்ஷம்‌ பெறவேணும்‌ என்கிற விருப்பம்‌. இவை நான்கும்‌ ஒருவனுக்கு இல்லைபெனில்‌ 
ப்ரஹ்மவிசாரம்‌ செய்வனோ? ப்ரஹ்ம விசாரத்துக்கும்‌ கர்மங்களுக்கும்‌ என்ன ஸம்பந்தம்‌? 
கர்மங்கள்‌ ஸம்ஸாரத்தில்‌ அற்ப பயன்களைப்‌ பெறச்‌ செய்யப்படுமவை. வர்ண, ஆஸ்ரம 
பிரிவுகளைக்‌ கொண்டு கர்மாக்கள்‌ விதிக்கப்பட்டள்ளன. அவை பேத புத்தியை வளர்ப்பவை. 
மோக்ஷத்திற்கு வேண்டுவது ப்ரஹ்மஜ்ஞானமே. அதாவது அத்வைத ஜ்ஞானமே. இதற்கு 
கர்மங்கள்‌ அவசியமில்லை என்பது சங்கரர்‌ கருத்து. இதற்கு மறுப்பாவது - நீத்யம்‌ இது, 
அநீத்யம்‌ இது எனும்‌ பகுத்தறிவு கர்மவிசாரம்‌ செய்வதாலேயே உண்டாகும்‌. இவன்‌ 
வேதாத்யயனம்‌ செய்து உடனே கர்மகாண்ட விசாரத்தீல்‌ இழிந்தவன்‌ என்று பூர்வ மீமாம்ஸை 
சொல்லுகிறது. இப்படி கர்மவிசாரம்‌ செய்வதால்‌, பெறப்படும்‌ பலன்கள்‌ அல்பாஸ்தீரங்கள்‌ 
என்று தெளிகிறபடியால்‌ அது மூலமே ஸாதன-சதுஷ்டயத்தையும்‌ பெறலாம்‌. ஆக 
அத_ என்பதற்கு 'கர்மவிசாரத்திற்கு பிறகு' என்றே பொருள்‌ கொள்ளவேணும்‌. 


அத்வைதமே தத்வம்‌. உலகம்‌ பொய்‌. கர்மாவைச்‌ செய்வது பேதத்தை வளர்க்கும்‌. 
ஆகையால்‌ கர்மத்திற்கும்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ யாதொரு ஸம்பந்தமுமில்லை என்றதற்காக 


* சங்கரர்‌ பாஷ்யம்‌ முற்பட்டது. அடுத்தது ஸ்ரீராமாநுஜருடைய ஸ்ரீபாஷ்யம்‌. அதற்குப்‌ பிறகு எழுதப்பட்டது 
மத்வருடைய பாஷ்யம்‌. சங்கரர்‌ தன்‌ பாஷ்யத்தில்‌ எம்பெருமானார்க்கு முன்புள்ள பாஷ்யங்களையே 
மறுத்துக்கூறுகிறார்‌. 


அத்வைத மதத்தை விசாரிக்க வேண்டியதாயிற்று. மோக்ஷத்திற்கு வேண்டியது அத்வைத 
ஜ்ஞானமே என்கிற அம்மத்திற்கு லகு ஸித்தாந்தம்‌ என்கிற பாகத்தாலே மறுப்பு 
சொல்லலாயிற்று. ஜ்ஞானத்தால்‌ மோக்ஷம்‌ என்பது உண்மையே. அந்த ஜ்ஞானம்‌ பக்தி 
ரூபமானது. பக்தியாவது அன்பே வடிவான உபாஸநம்‌. வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ அநுஷ்டிக்க 
வேண்டியதொன்று. வர்ணாஸ்ரமங்களுக்கேற்ப கர்மத்தை கர்த்ருத்வ, ப_ல த்யாகத்துடன்‌ 
செய்யவே, ஜ்ஞான விரோதியான பாபங்கள்‌ அகலும்‌. மனது நீர்மலமாகும்‌. ஸத்வகுணம்‌ 
தலையெடுக்கும்‌. பேதவாஸநை மோக்ஷ ஸாதகமேயன்றி மோக்ஷ பாதகமன்று. 
பக்தியோகத்திற்கு கர்மாநுஷ்டானம்‌ உபகாரகம்‌. கர்மத்தையநுஷ்டிப்பவனே 
ப்ரஹ்மவித்துக்களில்‌ மரேஷ்டன்‌ என்று ப்ரமாணமுள்ளது. கர்மாநுஷ்ானத்திற்கும்‌ 
சமதமாதிகளுக்கும்‌ விரோதமில்லை. ஆக கர்மாவை விட முடியாது. 'ஐக்யஜ்ஞானம்‌ உபநீஷத்‌ 
வாக்யங்களினால்‌ பிறந்தவுடனேயே ஜீவன்‌ முக்தனாகிவிடுகிறான்‌; இவனை கர்மாக்களை 
செய்யும்படி நீர்பந்திக்க வேத விதிகளுக்கு சக்கியில்லை' என்பது பொருந்தாது. காம்யமாக 
கர்மாக்களை செய்ய நீர்பந்தமில்லையென்றாலும்‌ பகவத்ப்ரீதீக்காக செய்வதை 


மறுக்கலாகாது. ஆக கர்மானுஷ்டானம்‌ அவமயமே என்று மூதலிக்கலாயிற்று. 


இதன்மேல்‌, அத்வைதமே தத்வமென்று முடிவானபிறகு பக்தியோகம்‌ மோக்ஷ 
ஸாதனமென்கை கூடுமா என்ற விசாரம்‌ எழ, தத்வம்‌ ஒன்றேயெனில்‌ ப்ரபஞ்சம்‌ எப்படி 
தோன்றுகிறது, பொய்யாகில்‌ அது தோன்றுவதற்கு காரணமான தோஷம்‌ என்ன, அது 
எங்குள்ளது, அதை எவ்வாறு நீக்குவது, இதற்கெல்லாம்‌ ப்ரமாணமென்ன? வேதாந்தம்‌, பல 
உலகங்கள்‌ உள்ளன; அவற்றைப்‌ படைத்துக்‌ காக்கும்‌ ஒருவன்‌ உளன்‌ எனும்போது 
அவ்வுலகங்களையும்‌ அவனையும்‌ இல்லையென்னல்‌ தகுமோ? நீர்குணமான ப்ரஹ்மமே 
உள்ளதென்றால்‌, ஈங்வரனும்‌ இல்லையென்றால்‌ மோக்ஷம்‌ என்பதுதான்‌ என்ன? 
என்றெல்லாம்‌ வினாக்கள்‌ எழ, இவைகளுக்கு அத்வைதிகள்‌ விடையளிக்கும்‌ வகைகளும்‌, 
இவ்வளவுக்கும்‌ ப்ரமாண வாக்யங்களை பராமரிப்பது ஒரு புறமிருக்க, யுக்தியினாலும்‌ 
ப்ரத்யக்ஷத்தினாலும்‌ கூட அத்வைத தத்வம்‌ ஸாதீக்கப்படூம்‌ என்கிற வாதத்தையும்‌ 
எடுத்துக்காட்டி, இவ்வளவுக்கும்‌ மறுமொழி சொல்லப்படுகிறது. 


ப்ரத்யக்ஷம்‌, அநுமாநம்‌, மப்தம்‌ எனும்‌ மூன்று ப்ரமாணங்களை விரித்துரைத்து 
அத்வைதிகள்‌ எடூத்த ப்ரமாண வாக்யங்களுக்கு அவர்கள்‌ கூறும்‌ பொருள்‌ பொருந்தா 
என்பதை தெளிவாகச்‌ சொல்லி, அத்வைத கொள்கையும்‌ அதன்படி அவர்கள்‌ சொல்லும்‌ 


ஒவ்வோர்‌ அம்மமும்‌ ஆபாஸ யுக்திகளைக்‌ கொண்டு செய்த கற்பனைகளாகும்‌ என்று 
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அவற்றுக்கு மாறான யுக்தீகளை மொழிந்து மஹா ஸித்தாந்தம்‌ செய்து, ஸுத்ரத்தீல்‌ அத_ 
என்பதற்கு “கர்ம விசாரம்‌ செய்த பிறகு: என்பதே பொருள்‌ என்பதை ஸ்தாபிக்கலாயிற்று. 
ஸுத்ரத்தில்‌ அடுத்துவரும்‌ அத: என்பதற்கு “கர்மவிசாரம்‌ செய்த காரணத்தினாலேயே” - 
அதாவது கர்மகாண்டத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட கர்மாக்களைச்‌ செய்வதால்‌ ஆத்மாவுக்கு நிலையான 
க்ஷேமம்‌ கிடையாதென்று தெளிந்துவிட்டபடியால்‌ இனி உபநீஷத்‌ என்ற பகுதியைக்‌ கொண்டூ 
சாஸ்வதமான ஸுகத்திற்கு வழியறிய ப்ரஹ்ம விசாரம்‌ செய்வது என்று ஸ்தாபிக்கலாயிற்று. 


பூர்வ பக்ஷம்‌: மீமாம்ஸகனான ப்ரபாகரன்‌ சொல்வதாவது - வேதாந்த வாக்யங்கள்‌ 
ஸித்தமான ப்ரஹ்மத்தை நிச்சயமாக உணர்த்துமாகில்‌ அவைகளைக்‌ கொண்டு 
ப்ரஹ்மவிசாரம்‌ செய்யலாம்‌. அத்தகைய நீச்சயம்‌ இல்லாததால்‌ அவ்விசாரம்‌ 
செய்யத்தக்கதல்ல. உலகில்‌ வ்ருத்‌_த ர்‌ முதியோற்‌ வ்யவஹாரத்தைக்‌ கொண்டு இந்த 
சொல்லிற்கு இது பொருள்‌ என்று உணரலாகீறது. உதாரணமாக முதியவர்‌ ஒருவனை விளித்து 
“அயவம்‌ ஆநய குதிரையைக்‌ கொண்டு வற “அய்வம்‌ நய: குதிரையைக்‌ கொண்டு பேற 
என்று கூறக்‌ கேட்டவன்‌ குதிரையைக்‌ கொண்டு வருவதும்‌, கொண்டு போவதையும்‌ பார்க்கும்‌ 
சிறுவன்‌ இவ்வாகாரமுள்ள இப்பொருள்‌ அஸ்வம்‌, ஆநய என்றதற்கு இன்னது பொருள்‌, நய 
என்பதற்கு இன்னது பொருள்‌ என்று அங்கு நடந்த காரியங்களினால்‌ தெரிந்து கொள்கிறான்‌. 
இவ்வாறு செயல்படூவதாலேயே சொற்களின்‌ பொருள்‌ உணரத்தக்கது. கார்யத்தில்‌ 
அந்வயியாத ஸித்தமாயுள்ள ப்ரஹ்மத்திடம்‌ வேதாந்த வாக்யங்களுக்கு தாத்பர்யமிருக்க 


முடியாமையினாலே ப்ரஹ்மம்‌ வேத வாக்யங்களினால்‌ விசாரம்‌ செய்யத்தக்கதல்ல. 


ஸித்தாந்தம்‌: காரியத்தை தெரிவிக்கும்‌ வாக்கியங்களால்தான்‌ *வ்யுத்பத்தி 
உண்டாகிறதென்பது தவறு. ஆப்த வாக்யமும்‌ காரணமாகும்‌. மாதாபிதாக்கள்‌ 
குழந்தையையெடுத்துக்‌ கொண்டு இது தாத்தா, இது பாட்டி, இது சந்திரன்‌ என்று அவைகளை 
சுட்டிக்காட்டி சொற்களுக்கும்‌ பொருள்களுக்கும்‌ உள்ள தொடர்பைப்‌ பற்றிய அறிவை 
ஊட்டூகிறார்கள்‌. இப்படி தாத்தா, பாட்டி முதலான ஸித்த வஸ்துக்களைப்‌ பற்றியும்‌ படிப்படியாக 
தாமாகவே வ்யுத்பத்தி உடையவையாகின்றன குழந்தைகள்‌. ஆக ஸித்தவஸ்துவைத்‌ 
தெரிவிக்கும்‌ வாக்கியங்களாலும்‌ வ்யுத்பத்தி உண்டாகிறதாகையால்‌ வேதாந்த வாக்கியங்களில்‌ 
ஸித்தவஸ்துவான ப்ரஹ்ம விஷயத்தில்‌ அறிவை உண்டாக்க முடியும்‌. ஆகவே அவை 
ப்ரஹ்மத்தைத்‌ தெரிவிக்கும்‌ ப்ரமாணமாகின்றன. ஆக ப்ரஹ்மத்தைப்‌ பற்றிய விசாரம்‌ 
செய்யத்தக்கது என்றதாயிற்று. 


* ஒரு சொல்லுக்கும்‌ பொருளுக்கும்‌ உள்ள ஸம்பந்தத்தை முதன்முதலில்‌ அறிவது வ்யுத்பத்தி எனப்படும்‌. 
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ப்ரஹ்மத்தின்‌ லக்ஷணம்‌ 

1.1.2. ஜந்மாத்‌_யதி கரணம்‌ - ஸு: ஜந்மாத்‌_யஸ்ய யத: - ஜகத்தின்‌ தோற்றம்‌ 
முதலியவைகட்கு காரணமாக இருத்தல்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு லக்ஷணம்‌ என்கிறது. *யதோ வா 
இமாநீ பூ,தாநீ ஜாயந்தே' முதலானவை இந்த ஸூத்ர விஷயம்‌. முன்‌ ஸ$த்ரத்தில்‌ 
ப்ரஹ்மவிசாரம்‌ செய்யலாம்‌ என்றது. இதில்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு ஜகத்ஜந்மாதி காரணம்‌ 
லக்ஷணமாகச்‌ சொல்லப்படுவதால்‌, ப்ரஹ்மத்தை அறியலாம்‌ என்கிறது. இங்கு எடுக்கப்பட்ட 
விஷயவாக்யம்‌ கூறும்‌ காரணத்வம்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு ஊ்ஷ்ணமாகுமா? ஆகாதா? என்பது 


ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ஆகாது. ஒரு வாக்யம்‌ ஒரு பொருளுக்கு லக்ஷணம்‌ உரைப்பதாயின்‌, 
இரண்டு விதமாக உரைக்கலாம்‌. வியேஷண லக்ஷணத்தைக்‌ கொண்டு சொல்வது ஒரு 
விதம்‌. உபலக்ஷண லக்ஷணத்வத்தைக்‌ கொண்டு சொல்வது மற்றஹாரு விதம்‌. “ஸாஸ்நா 
கழுத்தின்‌ கீழ்‌ தொங்கும்‌ தோல்வைக்‌ கொண்டது மாடூ' எனும்‌ வாக்யம்‌ மாட்டின்‌ 
அஸாத ,ூரண வியேஷணத்தைக்‌ கொண்டு அதன்‌ லக்ஷணத்தைச்‌ சொல்லுகிறதாகையாலே 
இவ்வாக்யம்‌ முதல்‌ வகையைச்‌ சேர்ந்தது. “மாடு நீற்குமிடம்‌ தேவதத்தன்‌ வயல்‌” எனும்‌ வாக்யம்‌ 
மாட்டின்‌ ஸம்பந்தமாகிற உபலக்ஷணத்தைக்‌ கொண்டு தேவதத்தனின்‌ வயலை 
உபலக்ஷிக்கிறதாகையால்‌ இவ்வாக்யம்‌ இரண்டாவது வகையைச்‌ சேர்ந்தது. யதோ வா இமாநீ' 
என்று தொடங்கும்‌ வாக்யம்‌ இரண்டு முறையிலும்‌ ப்ரஹ்மத்தை சொல்ல மாட்டா. “ஸ்ருஷ்டி, 
ஸ்திதி, லய காரணமுமாயிருப்பது ப்ரஹ்மம்‌' என்னும்‌ வாக்யத்தில்‌ மூன்று விசேஷணங்கள்‌ 
இருப்பதால்‌ மூன்று ப்ரஹ்மங்கள்‌ ஸித்திக்குமேயொழிய ஒரு ப்ரஹ்மம்‌ ஸித்திக்காது. “கருப்பாய்‌, 
யுவாவாய்‌, குண்டலமணிந்திருப்பவன்‌ கோபாலன்‌” எனும்‌ வாக்யத்தில்‌ விமேஷணங்கள்‌ 
பலவிருந்தபோதீலும்‌ ஒரு கோபாலனே ஸித்திப்பதில்லையோ? என்னில்‌, பல 
வியேஷணங்களைக்‌ கொண்ட கோபாலை ப்ரத்யக்ஷமாகப்‌ பார்க்கீறோமாகையாலே 
அவ்வாக்யத்தில்‌ கோபாலன்‌ ஒருவனாக ஸித்திக்கிறான்‌. ப்ரஹ்மமோவென்னில்‌ 
ஸுத்ரங்களில்‌ இது பூர்வபக்ஷ ஸூத்ரம்‌, இது ஸித்தாந்த ஸூத்ரம்‌ என்பது ஸு*சனம்‌ செய்யப்படூவது. உ.ம்‌) 
“ப்ரஹ்மத்தை விசாரிக்க வேண்டும்‌” என்ற பொருள்‌ உள்ள முதல்‌ ஸூத்ரத்தில்‌, “ப்ரஹ்மத்தை விசாரிக்கக்‌ 
கூடாது என்ற ஓர்‌ ஆக்ஷேம்‌ உண்டாகி இவ்வண்ணமாக ஸித்தாந்தம்‌ செய்யப்பட்டிருக்கிறது இந்த 
ஸுத்ரத்திலே' என்று ஸ*சனம்‌ செய்யப்படுகிறது. 

* வருணன்‌ தன்‌ பிள்ளை ப்ருகுவுக்குச்‌ சொல்லும்‌ வாக்யம்‌: யதோ வா இமாநீ பூ,தாநீ ஜாயந்தே | யேந 
ஜாதாநீ ஜீவந்தி | யத்‌ ப்ரயந்த்யபி , ஸம்வியந்தீ | தத்‌, விஜிஜ்ஞாஸஸ்வ தத்‌, ப்‌,ரஹ்மேதீ || (தை - ப்‌ ௬௧.) 
(எதனிடமிருந்து இவ்வுலகங்கள்‌ உண்டாகின்றனவோ, பிறந்தவை எதனால்‌ வாழ்கின்றனவோ, ஞாழ்ந்தவை 
ப்ரளயத்தில்‌ எதை அடைகின்றனவோ அதை அறிவாயாக; அதுவே ப்‌_ரஹ்மம்‌. 
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ப்ரத்யக்ஷத்தினாலோ அல்லது மற்றொரு ப்ரமாணத்தாலோ ஒன்றென ஸித்திக்கவில்லை. 
ஆகையால்‌ மூன்று ப்ரஹ்மங்கள்‌ என்றே ஏற்படும்‌. 


இந்த வேதவாக்யம்‌ உபலக்ஷண முறையிலும்‌ ப்ரஹ்மலக்ஷணத்தைச்‌ சொல்லாது. 'மாடூ 
நீற்குமிடம்‌ தேவதத்தன்‌ வயல்‌' எனும்‌ உபலக்ஷண லக்ஷணவாக்யத்கிலும்‌, வயலாயிருக்கும்‌ 
தன்மையை முன்னமே அறிந்திருப்பவனுக்குத்தான்‌ மாட்டின்‌ ஸம்பந்தமாகிற உபலக்ஷணம்‌ 
“இவ்வயல்‌ தேவதத்தனைச்‌ சேர்ந்தது' எனும்‌ மற்றோர்‌ ஆகாரத்தை உணர்த்தும்‌. ஆக 
ஏற்கனவே தெரிந்தீருக்கும்‌ அம்மம்‌ ஒன்று தேவைப்படும்‌. “ஆக்கல்‌, அளித்தல்‌, அழித்தல்‌ 
எனும்‌ காரியங்கள்‌ எதனிடம்‌ உண்டோ அதுவே ப்ரஹ்மம்‌” என்பதில்‌ உபலக்ஷணங்களைக்‌ 
கொண்டு “ப்ரஹ்ம ஸப்தார்த்தமாயிருக்கை' எனும்‌ ஆகாரத்தை தெரிவிப்பதற்கு, ப்ரஹ்ம 
விஷயத்தில்‌ ஏற்கனவே தெரிந்தீருக்கும்‌ ஆகாரம்‌ ஒன்று தேவைப்படும்‌. அத்தகைய ஆகாரம்‌ 
ஒன்றுமில்லையாகையால்‌ இந்த வேதவாக்யம்‌ ப்ரஹ்மலக்ஷணத்தை சொல்லமாட்டாது. ஆக 
ப்ரஹ்மத்தை லக்ஷணம்‌ கொண்டு அறியமுடியாதாகையால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ முன்‌ ஸூத்ரத்தில்‌ 
சொன்னது போல்‌ விசாரிக்கத்தக்கதன்று. 


ஸித்‌: ஒரு காலத்தில்‌ உலகிற்கு ஜந்ம காரணமாயிருக்கும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ மற்றொரு காலத்தில்‌ 
ஸ்தீதி காரணமாகவும்‌ பிறிதொரு காலத்தில்‌ லய காரணமாகவும்‌ இருக்கலாமாகையாலே 
இவ்விசேஷணங்களில்‌ விரோதமில்லை. உழவன்‌ விதை விதைக்க வேண்டிய காலத்தில்‌ 
விதைப்பதும்‌ அறுக்கவேண்டிய காலத்தில்‌ அறுப்பதும்‌ செய்வதுபோல இதனைக்‌ கொள்வது. 
ஆகையால்‌ இவை ஒரு ப்ரஹ்மத்தையே காட்டும்‌. ஆக விமேஷண முறையில்‌ வேதவாக்யம்‌ 
ப்ரஹ்மலக்ஷணமுரைக்கக்‌ கூடும்‌ என்றதாயிற்று. உபலக்ஷணமுறையிலும்‌ உரைக்கக்கூடும்‌. 
“ஹ்ரீங்சதே லக்ஷ்மீங்ச பத்ந்யைள: பு.ஸூ (பூதேவியும்‌ ஸ்ரீதேவியும்‌ உன்‌ பத்னிகள்‌ முதலான 
வேதவாக்யங்களிலே ஸ்ரீய: பதியாயிருக்கும்‌ தன்மை முதலான ஆகாரங்களையுடையதாக 
நாராயணனாகிய ஒரு வஸ்து அறியப்படுகிறது. இதனை ஏற்கனவே தெரிந்திருக்கும்‌ 
ஆகாரமாகக்‌ கொண்டு ஜந்மகாரணத்வம்‌ முதலான உபலக்ஷணங்களாலே 
ஸ்ரீமந்நாராயணனிடத்தீல்‌ ப்ரஹ்மமப்தார்த்தமாயிருக்கை எனும்‌ ஆகாரத்தை யதோ வா 
இமாநீ: என்று தொடங்கும்‌ வாக்யத்தாலே அறியலாம்‌. ஆக ஜந்ம காரணத்வம்‌, ஸ்திதி 
காரணத்வம்‌, லய காரணத்வம்‌ எனும்‌ மூன்றும்‌ தனித்தனியாகவோ, ஒன்றுகூடியோ 
ப்ரஹ்மத்திற்கு லக்ஷணமாக முடியும்‌ என்றதாயிற்று. ஒன்றுகூடி லக்ஷணமாம்போது சதுர்முக 
ப்ரஹ்மா ஸ்ருஷ்டி காரணமாகவும்‌, ருத்ரன்‌ லய காரணமாகவும்‌ ஆகின்றனரோ எனும்‌ 


ஐயத்தைப்‌ போக்குகையாலே மூன்று விசேஷணங்களும்‌ பயனுடையவையாகின்றன. 


மாஸ்த்ரம்‌ ப்ரமாணம்‌ 

1.1.3. ஸமாஸ்த்ர யோநீத்வாதீ கரணம்‌ ஸ*: மாஸ்த்ர யோநீத்வாத்‌ - சாஸ்த்ரம்‌ ஒன்றையே 
குன்னையறிவதற்கு ப்ரமாணமாகக்‌ கொண்டதாகையாலே ப்ரஹ்மம்‌ வேதாந்த வாக்யத்தால்‌ 
விசாரிக்கத்தக்கதே. இங்கு யோநீ மப்தம்‌ “அறிவதற்கு காரணம்‌” அதாவது ப்ரமாணம்‌ என்கிற 
விவகைஷையில்‌ ப்ரயோகம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ப்‌, ரஹ்மமானது லக்ஷணங்களாலே அறியத்தக்கதானாலும்‌, 
அது அநுமான ப்ரமாணத்தாலே அறியத்தக்கதாகிறது. “பூமி முதலானவை ஒரு 
கர்த்தாவையுடையவை; கார்யமாயிருக்கையாலே; ௧ _டத்தைப்போலே' என்பது ப்ரஹ்மத்தை 
ஸாதீக்கும்‌ அநுமாநமாகும்‌. சாஸ்த்ரமோவெனில்‌, மற்றொரு ப்ரமாணத்தால்‌ 
அறியப்படாததையே சொல்லும்‌. ஆகையால்‌ அநுமானத்தால்‌ அறியப்படும்‌ ப்ரஹ்ம 


விஷயத்தில்‌ யதோ வா இமாநீ' என்று தொடங்கும்‌ வேதவாக்யம்‌ ப்ரமாணமாக வழியில்லை. 


ஸித்‌: பூர்வபக்ஷத்தில்‌ சொன்னபடி காரியங்களைக்‌ கொண்டு காரணத்தை அநுமானம்‌ 
செய்யப்பார்த்தால்‌, சட்டி பானைகளுக்கு காரணமாக உலகில்‌ காணும்‌ குயவன்‌ முதலான 
ஜீவர்களைப்‌ போலே குறைபாடூள்ள ஒரு ஜீவனாகவே ஜகத்காரணப்‌ பொருள்‌ ஸித்திக்கும்‌. 
அநுமானத்தைக்‌ கொண்டு ஈங்வரனை ஸாசீப்பவர்களும்‌ அவனை ஸர்‌வஜ்ஞன்‌, ஸர்வசக்கன்‌, 
ஜீவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டவன்‌ என்று ஒப்புக்கொள்கிறார்கள்‌. அப்படிப்பட்ட ஈஸ்வரன்‌ 
லோக த்ருஷ்டாந்தத்தை அடிப்படையாகக்‌ கொண்ட அநுமானத்தால்‌ ஸித்திக்கவே மாட்டான்‌. 
ஆகையால்‌ ஈமவரன்‌ அநுமானத்தைக்‌ கொண்டு அறியத்தகாதவன்‌. சாஸ்த்ரம்‌ ஒன்றாலேயே 
அறியத்தக்கவன்‌. ஆகையால்‌ வேதவாக்யம்‌ ப்ரஹ்மத்தைச்‌ சொல்லும்‌ ப்ரமாணமாவதீல்‌ ஒரு 
குறையுமில்லை. ஆகையால்‌ முதல்‌ ஸத்ரத்தீல்‌ சொல்லியபடி ப்ரஹ்மம்‌ விசாரிக்கத்தக்கதே. 
பரம புருஷார்த்தம்‌ 

1.1.4. ஸமந்வயாதி கரணம்‌ ஸு: தத்து ஸமந்வயாத்‌. ப்ரஹ்மமானது சாஸ்த்ரத்தீனால்‌ 
புருஷார்த்தமாகச்‌ சொல்லப்படுகையால்‌, ப்ரஹ்ம விஷயத்தில்‌ சாஸ்த்ரம்‌ ப்ரமாணமாயிருப்பது 


கூடும்‌. (இந்த ஸூத்ரத்தில்‌ “ப்ரஹ்மண: என்றொரு பதமும்‌ 'சாஸ்த்ரேண்‌ என்றொரு பதமும்‌ 
அத்யாஹாரம்‌ செய்து (வருவித்துக்‌) கொள்ளவேணும்‌). 

பூர்வ பக்ஷம்‌: புருஷார்த்தம்‌ என்பது இஷ்டப்ராப்தி, அநிஷ்டநிவ்ருத்தி என்று இருவகை. 
சாஸ்த்ரம்‌ 'ஜயோதீஷ்டோமேந ஸ்வர்க்க, காமோ யஜேத” சுவர்க்கம்‌ விரும்புமவன்‌ 


ஜ்யோதிஷ்டோம யாகம்‌ செய்யக்கடவன்‌ என்று இஷ்டப்ராப்திக்கு விதிக்கிறது. 
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அநீஷ்டநீவ்ருத்தியாவது தகாத கார்யம்‌ செய்வதை தவிர்த்தலால்‌ உண்டாவது. சாஸ்த்ரம்‌ : ந 
ஹிம்ஸ்யாத்‌ ஸர்வாபூ ,தாநீ' எந்த ப்ராணியையும்‌ ஹிம்ஸிக்காதே என்று அநீஷ்ட நீவ்ருத்திக்கு 
விதிக்கிறது. ப்ரஹ்மமோ ஸித்தவஸ்துவாய்‌ ப்ரவ்ருத்தி நீவ்ருத்திகட்கு விஷயமானதன்று. 
ஆகையால்‌ அது புருஷார்த்தமாகாது. புருஷார்த்தங்களையே சொல்லும்‌ சாஸ்த்ரம்‌ அதைச்‌ 
சொல்லாது. ஆக ப்ரஹ்மவிசாரத்தை சாஸ்த்ர வசனம்‌ கொண்டு செய்ய முடியாது. 


ஸித்‌: ப்ரஹ்மம்‌ புருஷார்த்தமாகையால்‌ சாஸ்த்ரம்‌ அதைச்‌ சொல்லக்கூடும்‌. வேதாந்தம்‌ 
பரமபுருஷனை எல்லையற்ற ஆனந்த ஸ்வரூபனாகச்‌ சொல்லுகிறது. புத்ரஸ்‌ தே ஜாத: 
உனக்குப்‌ பிள்ளை பிறந்தது தவ க்ருஹே நிதிரஸ்தி உன்‌ வீட்டில்‌ புதையல்‌ உள்ளது என்று 
சொன்னால்‌ ப்ரவ்ருத்தி நீவ்ருத்தியற்ற இந்த வாக்யங்களானவை பரமானந்தத்தை 
கொடூக்கிறதன்றோ. அதுபோல ப்ரவ்ருத்தி நிவ்ருத்தி விஷயமல்லாத ஸித்த வஸ்துக்களும்‌ 
புருஷார்த்தமாகக்‌ கூடும்‌. ஆக புருஷார்த்தங்களையே சொல்லும்‌ சாஸ்த்ரம்‌ மிகச்சிறந்த 
புருஷார்த்தமானதும்‌ ஆனந்தத்தைத்‌ தருவதுமான ப்ரஹ்மத்தை அறிவிக்கக்‌ கூடியதே. 
“ப்ரஹ்மம்‌ சாஸ்த்ரத்தை ப்ரமாணமாகக்‌ கொண்டது: என்று சென்ற ஸூத்ரத்தில்‌ ஸித்தாந்தம்‌ 
செய்ததற்கு ஒரு குறையுமில்லை. 


ஆக, இந்த முதல்‌ நாலு அதி கரணங்களில்‌ ப்ரஹ்ம விசாரம்‌ செய்யத்தக்கதே என்று 
நீர்ணயிக்கப்பட்டதாயிற்று. 


முதல்‌ பாதத்தில்‌ 'ஜீவனோ அல்லது மூலப்ரக்ருதியோ ஜகத்காரண வஸ்து: என்று 
அஸ்பஷ்டதரமான (மிகத்‌ தெளிவில்லாமலிருக்கும்‌ வாக்யங்களும்‌, இரண்டாம்‌ பாதத்தில்‌ 
அஸ்பஷ்டமான (தெளிவில்லாதிருக்கும்‌ வாக்யங்களும்‌, மூன்றாம்‌ பாதத்தில்‌ ஸ்பஷ்டமாய்‌ 
ஜீவனையே ஜகத்காரணமாய்க்‌ கூறவந்த வாக்யங்களும்‌, நான்காம்‌ பாதத்தில்‌ ஸ்பஷ்டதரமாய்‌ 
மிகவும்‌ ஸ்பஷ்டமாய்‌ ஜீவனையோ மூலப்ரக்ருதியையோ ஜகத்காரணமாய்க்‌ கூறவந்த 
வாக்யங்களும்‌ விசாரிக்கப்படுகின்றன. 
ஸங்கல்பித்தது யார்‌? 

1.1.5. *ஈஷத்யதி கரணம்‌: ஸாமவேதத்தைச்‌ சேர்ந்த சந்தே £க்‌_ய உபநிஷத்தில்‌ 
'ஸதே_வ ஸோம்ய! இத_மக்‌_ர ஆஸீத்‌' (இவ்வுலகம்‌ முதலில்‌ ஸத்தாகவே இருந்தது என்றொரு 
வாக்யமுள்ளது. இங்கு சொல்லப்படும்‌ வித்யை “ஸத்‌ வித்யை எனப்படும்‌. இங்கு “ஸத்‌' 
* கீழே ஒவ்வொரு அதிகரணத்திலும்‌ ஒரு ஸூத்ரமே இருப்பதால்‌, ஸு*த்ரங்களும்‌ அவற்றின்‌ அர்த்தங்களும்‌ 


காட்டப்பட்டன. மேலே, ஸூத்ரங்கள்‌ எழுதப்படாமல்‌ அதிகரணங்களில்‌ உள்ள ஸத்ரங்களில்‌ விசாரிக்கப்படும்‌ 
விஷய வாக்யங்கள்‌, பூர்வபக்ஷ, ஸித்தாந்தங்கள்‌ ஸங்க்ரஹமாக எழுதப்படுகிறது. 
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மப்தத்தாலே சொல்லப்படும்‌ ஜகத்காரண வஸ்து “தத்‌ ஐக்ஷத பஹுஸ்யாம்‌ ப்ரஜாயேயேதிீ என்று 
ஸங்கல்பித்ததாகச்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளதால்‌ அது பரப்ரஹ்மமாக இருக்கத்தக்கதேயல்லது 
அறிவற்ற (அசேதனமாண ப்ரத ஈனமாக இருக்கத்தகாது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ஸாங்க்யன்‌ சொல்வதாவது - மகனான ங்வேதகேதுவுக்கும்‌ பிதாவான 
உத்தாலகருக்கும்‌ நடக்கும்‌ ஸம்பாஷனையில்‌, “ஜகத்காரணமான “ஸத்‌'தையறிந்தால்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ அறிந்ததாகும்‌; மண்ணிலிருந்து குடம்‌ உண்டாவதுபோல்‌ “ஸத்'கிலிருந்தே 
இவ்வுலகமெல்லாம்‌ உண்டாகிறது என்று சொல்லப்படுவதால்‌, முக்குணங்களையுடைய 
ப்ரக்ருதியே இந்த ஜகத்துக்கு உபாதான காரணமாக இருக்கத்தகும்‌. ப்ரஹ்மமோ சாஸ்த்ரம்‌ 
ஒன்றாலேயே அறியப்படுவது; அநுமானத்தால்‌ அறியப்படாதது என்கிறீர்கள்‌. மேற்சொன்னபடி 
அநுமானத்தால்‌ அறியப்படக்கூடிய மூலப்ரக்ருதியே (ப்ரத ஈனமே ஜகத்காரணமாக 
இருக்கத்தகும்‌. மேலும்‌, இதே ப்ரகரணத்தில்‌ 'தத்‌ தேஜ ஐக்ஷத' ந்த அக்‌_னி ஸங்கல்பித்தது 
என்றவிடத்தீல்‌ நெருப்புக்கு ஸங்கல்பிக்க அறிவில்லையாகையால்‌ ஸங்கல்பத்தை 
கெளணமாகக்‌ உபசார வாக்காககி கொள்ளுவது போல்‌, இங்கும்‌ “ஸத்‌' ஸங்கல்பிப்பதை 
கெளணமாகக்‌ கொள்ளலாம்‌. ப்ரக்ருதியே ஜகத்காரணமென்னத்‌ தட்டில்லை. மேலும்‌, 
இவ்வுபநிஷத்தீல்‌ “ஸத்‌'தினின்று தேஜஸ்‌, ஜலம்‌, ப்ருத்வி என்ற அசேதனங்கள்‌ உண்டாவதாகச்‌ 
சொல்லப்படுவதால்‌ இவை அசேதனமான மூலப்ரக்ருதீயினின்று வந்ததாகக்‌ கொள்வதே 
பொருத்தமாகும்‌. மேலும்‌, உலகெல்லாம்‌ அசேதனமயமாய்‌ இருப்பதால்‌, “ஒரு அசேதனம்‌ 


மூலகாரணம்‌” என்றால்தான்‌ பொருந்தும்‌. 


ஸித்‌: மூலப்ரக்ருதி அநுமானத்தால்‌ ஊகிக்கப்படுகிறது என்பது தவறு. அநுமானத்துக்கு 
உதாரணம்‌ மட்டும்‌ போதாது. ஹேது இருக்கவேணும்‌. அது இங்கு சொல்லப்படவில்லை. 
எதைக்கண்டால்‌ சேதநா சேதனங்களான காரியங்களெல்லாம்‌ கண்டதாகுமோ 
அத்தகையதைச்‌ சொல்லவேணும்‌. அது மூலப்ரக்ருதி ஆகாது. “ஸத்‌: ஸங்கல்பிப்பதை 
கெளணமாகக்‌ கொள்ளவேண்டிய அவசியமில்லை. ப்ரத ஈனம்‌ ஸங்கல்பிக்க 
வொண்ணாதாகையால்‌, இங்கு “ஸத்‌ என்று ஜகத்காரணமாகச்‌ சொல்லப்படுவது ப்ரஹ்மமே. 
இந்த ப்ரகரணத்திலேயே “ஐதத_ாத்ம்யமி_தம்‌ ஸர்வம்‌' இவையெல்லாம்‌ இந்த “ஸத்‌'தை 
ஆத்மாவாகக்‌ கொண்டவை என்று காட்டப்படுகிறது. ஸர்வாத்மாவான ப்ரஹ்மமே இங்கு 
சொல்லப்படுவது. அசேதனமான ப்ரக்ருதீயன்று. மேலும்‌, 'ஸத்‌தை உபாஸிப்பவனுக்கு 
மோக்ஷப்ராப்தீ சொல்லியிருக்கையாலே இந்த “ஸத்‌ மூலப்ரக்ருதியாக மாட்டாது. ப்ரக்ருதி 
மோக்ஷவிரோதீ. மோக்ஷவிரோதீயாயிருக்கை முதலான ஹேயத்வம்‌ (தாழ்ஷ்‌ இங்கு 
சொல்லப்படாமையால்‌ “ஸத்‌: ப்ரக்ருதியன்று. ஜகத்காரணமான “ஸத்‌'தையறிந்தால்‌ 
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எல்லாவற்றையும்‌ அறிந்ததாகும்‌ என்று ப்ரதீஜ்ஞை காண்பதால்‌, அறிவற்ற ப்ரக்ருதிக்கு 
ப்ரதிஜ்ஞை ஒட்டாது. ஆக “ஸச்‌' ப்ரக்ருதியாக மாட்டாது. எந்த வஸ்துவைச்‌ சொல்லும்‌ எந்த 
மப்கமும்‌ பரப்ரஹ்மத்தைச்‌ சொல்லி நீற்கும்‌. ஆக இங்கு “ஸத்‌' என்று சொல்லப்படூவதும்‌ 
ப்ரஹ்மமே. 


மனிதன்‌ தூங்கும்போது தனக்குக்‌ காரணமான இந்த “ஸத்‌'தீல்‌ லயமடைவதாக 
(ஒடூங்குவதாகுிச்‌ சொல்லுகையால்‌, ப்ரக்ருதி ஜீவனுக்கு காரணமல்லவாகையால்‌, “ஸத்‌: 
எனப்படும்‌ ஜகத்காரணம்‌ மூலப்ரக்ருதியாக மாட்டாது. ஜகத்காரணத்வத்தைச்‌ சொல்லும்‌ 
உபநீஷத்‌ வாக்யங்கள்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ ஒன்றுகொன்று விரோதமில்லாதபடி பொருள்‌ 
கொள்ளவேணும்‌. புருஷஸுக்தம்‌, முண்டகம்‌, ஐதரேயம்‌, மஹோபநீஷத்‌ முதலான 
உபநீஷத்துக்களில்‌ 'ஸர்வஜ்ஞனாயும்‌, ஸர்வாத்மாவாயுமுள்ள நாராயணனே ஜகத்காரணன்‌” 
என்று சொல்லியுள்ளபடி 'ஸதேவ ஸோம்ய' எனும்‌ வாக்யத்திற்கும்‌ பொருள்‌ கொள்ளவேணும்‌. 
ஆக, இங்கும்‌ பரமபுருஷனே காரணமாகச்‌ சொல்லப்படூகிறான்‌. மூலப்ரக்ருதி காரணமாகச்‌ 


சொல்லப்படவில்லை. 


இந்த உபநீஷத்திலேயே “ஏஷ ஆத்மா அபஹதபாப்மா விஜரோ விம்ருத்யுர்‌ விசோகோ 
விஜிக த்ஸோபிபாஸஸ்‌ ஸத்யகாமஸ்‌ ஸத்யஸங்கல்ப:” எனுமிடத்தில்‌ குணங்களையுடைய 
நாராயணனுக்கே முமுக்ஷு உபாஸ்யத்வம்‌ ஓதப்பட்டிருக்கையாலே, அப்பெருமானுக்கே 
காரணத்வம்‌ ஸித்திக்கையாலே ப்ரத ஈனம்‌ இங்கு சொல்லப்படும்‌ 'ஸத்‌' மப்தத்திற்கு வாச்யமாக 
வழியில்லை. இவ்வுபநீஷத்தீலேயே எல்லா உலகும்‌ பரமாத்மாவிடமிருந்தே உண்டாவதாகச்‌ 
சொல்லுவதாலும்‌ மூலப்ரக்ருதி ஜகத்காரணமாகமாட்டாது. எல்லாமறிந்த பரமாத்மாவே 


ஜகத்காரணமாவான்‌. 
ஆனந்தமயன்‌ யார்‌? 

1.1.6. ஆனந்த_மயாதி கரணம்‌ - சென்ற அதீகரணத்தில்‌ “அசேதனமான 
மூலப்ரக்ருதிக்கு முக்யமான ஸங்கல்பம்‌ கூடாதாகையாலே அது காரணமன்‌்று: என்று 
சொல்லப்பட்டது. அப்படியானால்‌ ஜீவனுக்கு ஸங்கல்பம்‌ கூடுமே. அவன்தான்‌ 


ஜகத்காரணமாயிருக்கக்‌ கூடாதோ? எனும்‌ ஆச்ஷேபம்‌ இவ்வதிகரணத்தில்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


பூர்வ பக்ஷம்‌: தைத்ரீய உபநீஷத்‌ ஆனந்தவல்லியில்‌ ஜகத்காரண வஸ்துவைப்‌ 
பேசத்தொடங்கி அவனை ஆனந்தமயனாகப்‌ படித்துள்ளது. (தஸ்யை ஷ ஏவ ஸாரீர ஆத்மா: 
என்று அவ்வானந்தமயனுக்கு சரீர ஸம்பந்தம்‌ சொல்லப்படுகிறது. ஆக, அவன்‌ 
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ஜீவாத்மாவாகவே இருக்கவேணும்‌. இப்ரகரணத்தீல்‌ “அந்நமயன்‌' என்று அந்நத்தால்‌ வளரும்‌ 
சரீரத்தைச்‌ சொல்லி, அதை தரிக்கும்‌ ப்ராணனை “அந்யோ$ந்தர ஆத்மா ப்ராணமய: என்று 
ப்ராணமயனாகச்‌ சொல்லி, அதிலும்‌ ஸ*க்ஷமமான மனத்தையும்‌, அதீலும்‌ ஸுக்ஷ்மமான 
புத்தியையும்‌ முறையே மநோமயன்‌, விஜ்ஞானமயன்‌ என்று சொல்லி, எல்லாவற்றிலும்‌ 
ஸுக்ஷமனாய்‌ அனைத்தையும்‌ தரிக்கும்‌ ஜீவாத்மாவையே ஆனந்தமயனாகச்‌ சொல்லி 
முடிக்கிறது. இதனால்‌ ஆனந்தமயன்‌ என்பது ஜீவனே. மேலும்‌ சேதனமாகையாலே இவன்‌ 
ஸங்கல்பிப்பதாகச்‌ சொல்வதும்‌ பொருந்தும்‌. “தத்த்வம்‌ அஸி ங்வேதகேதோ” சாந்‌. 6.8.7 
'ம்வேதகேதுவே! நீயே பரம்பொருளாகிறாய்‌' போன்ற வேதவாக்யங்களும்‌ பொருந்துகின்றன. 
ஆக, ஆனந்தமயனாக தைத்ரியவல்லியில்‌ ஓதப்படும்‌ ஜகத்காரணன்‌ ஜீவனே. 


ஸித்‌: இப்ரகரணத்தில்‌ அந்நமயன்‌ என்று அந்நத்தால்‌ வளரும்‌ சரீரத்தைச்‌ சொல்லி, 
அதை தரிக்கும்‌ பஞ்சப்ராணனை ப்ராணமயன்‌ என்று சொல்லி, அதிலும்‌ ஸீக்ஷ்மமானதொரு 
வஸ்துவை விஜ்ஞானமயன்‌ என்கிறது. இது ஜீவனாகவேயிருக்கவேணும்‌. அதிலும்‌ 
ஸுக்ஷமனாய்‌ அவனைத்தரிக்கும்‌ பரமாத்மாவே ஆனந்தமயன்‌ எனப்படுகிறான்‌. இந்த 
ப்ரகரணத்தில்‌ ஆனந்தமயனின்‌ ஆனந்தம்‌ நிருபாதீகம்‌ என்றும்‌ அவனது ஆனந்தம்‌ 
எப்படிப்பட்டதென்று சொல்ல ஆரம்பித்து மனுஷ்யர்கள்‌, கந்தவர்கள்‌, பித்ருக்கள்‌, தேவர்கள்‌, 
இந்த்ரன்‌, ப்ருஹஸ்பதி, ப்ரமன்‌ என்பவர்களின்‌ ஆனந்தம்‌ முறையே மேன்மேல்‌ நூறு 
மடங்காம்‌ என்று சொல்லி அந்த ப்ரஹ்மாவின்‌ ஆனந்தத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ நூறு மடங்கு அதிகம்‌ 
ப்ரஹ்மத்தினுடைய ஆனந்தம்‌ என்று சொல்லி “பதோ வாசோ நீவர்த்தந்தே' அதை மனதாலும்‌ 
வாக்காலும்‌ அளவிட்டுக்‌ கூறவியலாது என்று சொல்லிற்று. இத்தகைய பேரானந்தத்தை 
உடையவன்‌ துன்பத்தில்‌ உழலும்‌ ஜீவனாக முடியுமோ? பரமாத்மாவானவன்‌ ஸகல 
சேதநாசேதனங்களையும்‌ மரீரமாக உடையவன்‌ என்பதை யஸ்ய ப்ருதி_வீ மரீரம்‌ .......... 
யஸ்யாத்மா மரீரம்‌' முதலான பல வேதவாக்யங்கள்‌ சொல்கின்றன. ஆக ஆனந்தமயனான 
பரமாத்மாவுக்கு மரீர ஸம்ப_ந்த_மும்‌ பொருந்தும்‌. சரீரத்தைச்‌ சொல்லும்‌ மப்தங்கள்‌ 
சரீரியையும்‌ சொல்வதை லோக வேதங்களில்‌ காண்கிறோமாகையால்‌ “ஜீவேந ஆத்மநா: (ந்‌. 
6.3.2 :தத்‌ த்வமஸி: காந்‌. 6.8.7) முதலான விடங்களில்‌ ஜீவனையும்‌ பரமபுருஷனையும்‌ 
ஒரே வேற்றுமையில்‌ படித்தீருப்பது ஒட்டும்‌. “ஸர்வம்‌ க_ல்வித_ம்‌ ப்‌ ரஹ்ம தஜ்‌ஜலாந்‌' 
_ரஹ்மத்தீடம்‌ தோன்றியும்‌, வாழ்ந்தும்‌, மறைந்தும்‌ போவதால்‌ எல்லா வஸ்துக்களுமே 
ப்ரஹ்மம்தான்‌ முதலான வேதவாக்யங்கள்‌ சேதநாசேதனங்களையும்‌ ப்ரஹ்மத்தையும்‌ 
ஒன்றெனப்படிப்பதற்கு காரணம்‌ சரீர-சரீரி ப ஈவமே௰யாழிய ஸ்வரூப ஐக்யமன்று 


எனக்காட்டின. ஆக இங்கு ஆனந்தமயனாகச்‌ சொல்லப்படூபவன்‌ பரமாத்மாவே. 
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மற்றொரு ஆக்ஷேபம்‌: “ஸுவர்ணமயம்‌' என்றால்‌ விகாரமடைந்துள்ள ஸுவர்ணம்‌ 
என்பதுபோல்‌, அந்நமயன்‌ என்றால்‌ அந்நத்தின்‌ விகாரமான சரீரம்‌ சொல்லப்படூவதுபோல்‌, 
இங்கு ஆனந்தமயன்‌ என்பதற்கு ஆனந்தத்தின்‌ விகாரம்‌ என்று பொருள்‌ கொள்ளலாம்‌. 
பரமாத்மாவோ விகாரமற்றவனாகையால்‌ இங்கு ஆனந்தமயனாகக்‌ க்றப்படூபவன்‌ ஜீவனே. 
இதற்கு பதில்‌: இப்ரகரண தொடக்கத்தில்‌ அந்நமய மப்தத்தில்‌ விகாரப்‌ பொருளைக்‌ 
காட்டினாலும்‌, அடுத்துள்ள ப்ராணமய மநோமய மப்தங்களில்‌ அப்பொருளைக்‌ காட்டவில்லை. 
அடுத்துள்ள விஜ்ஞானமய மப்தம்‌, உப்புமயம்‌ என்றால்‌ உப்பு அதிகம்‌ என்பது போல்‌, 
ஜ்ஞானத்தை அதிகமாகவுடைய ஜீவனைக்‌ குறிக்கிறதாகையால்‌ “ப்ராசுர்யம்‌' ஞதிக்கம்‌ எனும்‌ 
பொருளில்‌ வந்துள்ளது. ஆனந்தமய பதத்திலும்‌ இவ்வாதிக்யப்‌ பொருளைக்‌ கொள்வதேதகும்‌. 
“யதோ வாசோ நீவர்த்யந்தே' என்று அளவற்ற ஆனந்தமுடையவனாக ஓதப்படும்‌ 
ஆனந்தமயன்‌ விஷயத்தில்‌ “ஆனந்த விகாரன்‌' என்று பொருள்‌ கொள்வது உசிதமன்று. ஆக 


ஆனந்தமயனாகக்‌ கூறப்படூபவன்‌ பரமாத்மாவே. 


“ஏஷ ஹ்யேவானந்த_யாதீ' என்று பரமாத்மா ஜீவாத்மாவிற்கு ஆனந்தமளிக்கிறான்‌; 
ஜீவாத்மாவின்‌ ஆனந்தத்திற்கு காரணமாகிறான்‌ என்பதால்‌ ஜீவாத்மாவைக்காட்டிலும்‌ வேறுபட்ட 
பரமாத்மாவே ஆனந்தமயனாவான்‌. “ஸத்யம்‌ ஜ்ஞாந மநந்தம்‌ ப்‌_ரஹ்ம: என்று 
மந்திரவர்ணத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட ப்‌ ரஹ்மமே ஆனந்தமயனாக இப்ரகரணத்தில்‌ ஓதப்படுகிறது. 
“ப்‌ ரஹ்மவித ாப்நோதீ பரம்‌: (தை.ஆ. 7 ப்ரஹ்மத்தையறிந்தவன்‌ மேலான பலனாகிற 
ப்ரஹ்மத்தைப்‌ பெறுகிறான்‌ என்று ஜீவனுக்கு ப்ராப்யமாக இந்த ப்ரஹ்மம்‌ ஓதப்படுகையால்‌ 
ஆனந்தமயன்‌ ஜீவனிலும்‌ வேறுபட்ட ப்ரஹ்மமே. 


மேலும்‌, பத்த, ஜீவாத்மாவை விட அதீக ஆனந்தமுடைய முக்தனும்‌ ஆனந்தமய 
மப்தத்தீற்கு பபாருள்‌ ஆகான்‌. *ஸோ$ஙநுதே ஸர்வாந்‌ காமாந்‌ ஸஹ ப்‌_ரஹ்மணா 
விபயசிதேதீ'. இங்கு “விபங்சித்‌' என்பதற்கு ஜகத்ஸ்ருஷ்டிக்கு உபயுக்தமான 'ஸர்வஜ்ஞத்வம்‌' 
பொருள்‌. இத்தகைய அறிவுடைய ப்ரஹ்மத்தோடூ கூட முக்தஜீவன்‌ எல்லா காமங்களையும்‌ 
விருப்பங்களையும்‌ அடைகிறான்‌ என்றது. 'ப_ஹுஸ்யாம்‌ ப்ரஜாயேய' (தை.ஆ.௫ “நானே 
தேவர்‌ முதலான பலவாக ஆகக்கடவேன்‌' எனும்‌ ஸங்கல்பம்‌ விபங்சித்தான ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
பேரறிவில்‌ அடங்கியதென்று இந்த உபநீஷத்திலேயே மேலே சொல்லப்படுகிறது. இந்த 
ஜகத்வ்யாபார ஸங்கல்பம்‌ முக்தனுக்கு கிடையாதாகையால்‌, “விபஸ்சித்‌'தாக ஓதப்படும்‌ 


ஆனந்தமயன்‌ முக்தனாகவும்‌ இருக்க முடியாது. 


தஸ்மாத்‌_வா ஏதஸ்மாத்‌_ விஜ்ஞாந மயாத்‌ | அந்யோந்தர ஆத்மா5நந்த மய: | 
(தை.ஆ.5) என்று விஜ்ஞானமயனான ஜீவனைக்காட்டிலும்‌ ஆனந்தமயன்‌ வேறென்று 
சொல்லுகையாலும்‌, ஆனந்தமயன்‌ ஜீவனிலும்‌ வேறானவனே. ஒரு பானையைச்‌ 
செய்வதற்கும்‌ ஜீவனுக்கு சரீர இந்திரியங்கள்‌ தேவைப்படுகிறது. உலகை “ஸோ$காமயத 
ப_ஹுஸ்யாம்‌' என்று ப்ரக்ருதியின்‌ ஸஹாயமின்றி வெறும்‌ ஸங்கல்பத்தாலேயே ஸ்ருஷ்டிக்கும்‌ 
ஆனந்தமயன்‌ ஜீவனாயிருக்க முடியாது. :ரஸோவை ஸ: | ரஸம்‌ ஹ்யேவாயம்‌ 
லப்‌_த்‌ வா$$நந்தீப வதி: (தை.ஆ. 7.0 ஆனந்தமயனான பரமாத்மாவை அடைந்து 
விஜ்ஞானமயன்‌ என்று சொல்லப்படும்‌ ஜீவாத்மா ஆனந்தத்தைப்‌ பெறுகிறான்‌ என்கையாலே, 
அடைபவன்‌ ஜீவாத்மா, அடையப்படூபவன்‌ பரமாத்மா. இக்காரணங்களாலே தைத்ரியத்தில்‌ 
ஓதப்பட்ட ஆனந்தமயன்‌ ஜீவாத்மாவல்ல பரமாத்மாவே என்று நீரூபிக்கப்பட்டது. 
ஆதித்ய புருஷன்‌ யார்‌? 

1.1.7. அந்தரதி கரணம்‌ - பொதுவாக, ஜீவர்கள்‌ ஜகத்காரணமாக முடியாது என்று 
ஆனந்தமயாதிகரணத்தில்‌ நீர்ணயிக்கப்பட்டது. ஸாமாந்ய ஜீவர்களுக்கு ஜகத்காரணத்வ 
பெருமை கூடாதாயினும்‌, விசேஷ மக்தியுள்ள ஆதித்யபுருஷன்‌, அக்ஷிபுருஷன்‌ ஆகிய 
ஜீவர்களுக்கு அப்பெருமை கூடுமோ என்று சங்கித்து அந்த மங்கை நீக்கப்படுகிறது 
இவ்வதிகரணத்தில்‌. 


சாந்தோக்யத்தில்‌ அந்தராதித்ய வித்யை பேசப்படும்‌ ப்ரகரணத்தில்‌, “ய 
ஏஷோ$ந்தராதித்யே ஹிரண்மய: புருஷோ த்‌_ருய்யதே, ஹிரண்யங்மய்ருர்‌ ஹிரண்யகேம 
ஆப்ரணக ஈத்‌ ஸர்வ ஏவ ஸுவர்ண: | தஸ்ய யத_£ கப்யாஸம்‌ புண்ட ரீகமேவமக்ஷிணி' 
(ஆதீத்யனுக்குள்‌ யாவனொரு பொன்மயனான புருஷனிருக்கிறானோ, அவனுக்கு 
பொன்மயமான மீசையும்‌ பொன்மயமான கேசங்களும்‌, நகம்‌ முதல்‌ யாவுமே 
பொன்மயமாயிருக்கின்றன; அவனுக்கு சூரியனால்‌ மலர்ந்த தாமரை போன்ற இரு கண்கள்‌ 
உளு என்றும்‌, (ப ஏஷோ$ந்தரக்ஷிணி புருஷோ த்‌_ர௬ுங்யதே ......... தஸ்யைதஸ்ய ததே_வ 
ரூபம்‌ யத_முஷ்ய ரூபம்‌' கண்ணினுள்‌ யாவனாரு புருஷன்‌ காணப்படுகிறானோ, அவனுக்கு 
ஆதித்யபுருஷனுக்குள்ளது போலவே உருவமுள்ளத) என்றும்‌ ஆதித்யனிலும்‌ 
கண்ணினுள்ளும்‌ இருப்பவனாக ஒரு புருஷனைப்‌ படித்தது. இந்த சக்தி மிகுந்த புருஷன்‌ 
ஜீவனே; சரீரம்‌ உள்ளதாகச்‌ சொல்லப்படுகையால்‌, சரீரம்‌ ஜீவர்களுக்கே உள்ளதொன்றாகையால்‌ 
இவன்‌ ஜீவனேயாக வேணும்‌. சிறந்த புண்ய விசேஷத்தினால்‌ விசேஷ மக்தியுடையவனாகையால்‌ 
ஜகத்ஸ்ருஷ்டி செய்வதும்‌ பொருந்தும்‌ என்பது பூர்வபக்ஷம்‌. 
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ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ சரியன்று. ஆதித்ய மண்டலத்திலும்‌ கண்ணினுள்ளும்‌ இருப்பவன்‌ 
பரமாத்மாவேயொழிய ஜீவனன்று. இவ்வுபநிஷத்திலேயே “இவ்வாதித்ய புருஷன்‌ 
எல்லாப்பாபங்களுக்கும்‌ அப்பாற்பட்டவன்‌”, “அவனுக்கு ருக்வேதமும்‌ ஸாமவேதமும்‌ 
பாடகர்கள்‌', 'அக்ஷிபுருஷனான அவனே ருக்ஸாம யஜுர்‌ வேதமாவான்‌; ப்‌_ரஹ்மமாவான்‌' 
என்று சூர்ய மண்டலத்திலும்‌ கண்ணினுள்ளுமிருக்கும்‌ இப்புருஷனுக்கு பாபமற்றிருக்கை, 
வேத_கீ_தனாயிருக்கை, ப்‌_ரஹ்மமாயிருக்கை முதலான பரமாத்மாவுக்கே உரியகுணங்கள்‌ 
படிக்கப்படுகையால்‌ இவன்‌ பரமாத்மாவேயாவான்‌; ஜீவனன்று. சரீரமென்பது 
வினைப்பயனாகவே வருவது என்று பூர்வபக்ஷி நினைக்கிறான்‌. அது தவறு. பரமாத்மா சரீர 
பரிக்ரஹம்‌ பண்ணுவது ஸத்யஸங்கல்பனான தன்னுடைய இச்சையினாலேயாகையால்‌ அது 
குறையன்று. “ஆதி_த்யவர்ணம்‌ தமஸ: பரஸ்தாத்‌' ப்ரக்ருதிக்குமேல்‌ சூர்யன்‌ போன்ற 
ஒளியுடையவனாய்‌ எழுந்தருளியிருக்கும்‌ மஹாபுருஷணை, “நீலதோயத , மத்‌, யஸ்த_£ 
வித்‌_யுல்லேகே_வ ப ஈஸ்வரா: (நீலமேகம்‌ உட்கொண்ட மின்னல்‌கொடி போல்‌ ஒளிவிடூவது, 
'புருஷம்க்ருஷ்ண பிங்க_ளம்‌' கறுப்பும்‌ மஞ்சளும்‌ கலந்த நீறமுள்ள புருஷன்‌ என்று புண்யபாப 
வசத்தால்‌ வரும்‌ சரீரமன்றிக்கே அப்ராக்ருதமான திருமேனியை உடையவன்‌ என்று 
புருஷஸு*க்த தைத்ரியங்களில்‌ ஓதப்படுவதால்‌ அக்ஷ்ய ஆதீத்யமண்டலவர்த்தியான புருஷன்‌ 


பரமாத்மாவேயாவன்‌. 


ய ஆதி த்யே தீஷ்ட_ந்‌ ஆதித்யாந்தர:' (எவன்‌ ஆதித்யனில்‌ நீற்கிறானோ .......... 
ஆதீத்யனை உள்நுழைந்து நீயமிக்கிறானோ) என்று ப்ருஹதாரண்யகத்தீலும்‌, 
“யோ$க்ஷரமந்தரே ஸஞ்சரந்‌ யஸ்யாக்ஷரம்‌ யரீரம்‌ யமக்ஷரம்‌ ந வேத ........ ஏஷ ஸர்வ 
பூதாந்தராத்மா5$பஹதபாப்மா தீ_வ்யோ தே_வ ஏகோ நாராயண: எவன்‌ அக்ஷரம்‌ எனப்படும்‌ 
ஜீவனோடூ கலந்த அசேதனத்தினுள்‌ ஸஞ்சரிக்கிறானோ, எவனுக்கு அவ்வக்ஷரம்‌ சரீரமோ, 
எவனை அவ்வக்ஷரம்‌ அறியாதோ அவனே எல்லா பூதங்கட்கும்‌ அந்தர்யாமியாய்‌, 
பாபமற்றவனாய்‌ பரமபதத்திலிருக்கும்‌ ஒப்பற்றவனான நாராயணன்‌ எனும்‌ தேவன்‌ என்று 
ஸுபால உபநீஷத்திலும்‌ ஜீவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ இவனுக்கு பே த_த்தைச்‌ சொல்லுகையாலே 
இவன்‌ ஜீவனிலும்‌ வேறுபட்ட பரமாத்மாவேயாவான்‌. சிறந்த புண்ய விசேஷத்தினால்‌ விசேஷ 
மக்தியுடைய வேறு எந்த ஜீவனுமன்று என்றதாயிற்று. 
ஆகாயம்‌, வாயு, அக்னி இவை ஜகத்காரணமாகுமா? 

மூன்று அதீகரணங்களில்‌ முறையே பஞ்ச பூதங்களில்‌ முதலாவதான ஆகாயம்‌ 
ஜகத்காரணம்‌ எனும்‌ பக்ஷமும்‌, ஆகாமாத்‌ வாயு: இதத.ஆ) என்கிறபடி ஆகாயத்திலிருந்து 
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தோன்றுவதாய்‌ இரண்டாவது பூ தமான வாயுவை ஜகத்காரணமாகச்‌ சொல்லும்‌ பக்ஷமும்‌, 
'வாயோரக்‌_நி:: (தை.ஆ$ என்கிறபடி வாயுவிலிருந்து தோன்றுவதாய்‌ மூன்றாவது பூ,தமான 
அக்‌_னியை ஜகத்காரணமாகக்‌ கூறும்‌ பக்ஷமும்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


1.1.8. ஆகாமாதி கரணம்‌ - சாந்தோக்யத்தில்‌, “ஆகாயத்திலிருந்தே எல்லா 
ப்ராணிகளும்‌ பிறக்கின்றன; அங்கே அழிகின்றன” என்று ஆகாயம்‌ என்ற பெயராலே 
காரணத்தை ஓதியிருக்கிறது. பஞ்சபூதங்களில்‌ ஒன்றான ஆகாசம்தானே ஆகாம பதத்திற்கு 
ப்ரஸித்தமான பொருள்‌! “ஸத்‌: முதலான ஸாமான்ய மப்தங்களால்‌ சொல்லும்போது 
ஜகத்காரணம்‌ யாதென்று விளங்கவில்லை. இங்கு ஆகாமம்‌ என்று விசேஷத்தை 
ப்ரயோகித்திருப்பதால்‌ ப்ரஸித்தமான ஆகாயமே ஜகத்காரணமென்று தெரிகிறது என்று 
பூர்வபக்ஷம்‌. 

ஸித்‌: “ஆகாமத்திலிருந்தே எல்லா பூதங்களும்‌ உண்டாகின்றன; ......... ஆகாயமே 
இவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ பெரியது; ஆகாயமே இவற்றுக்கு மேலான கதீயாயிருப்பது' என்று 
பரமாத்மாவுக்கே உரிய அடையாளங்கள்‌ படிக்கப்பட்டிருப்பதால்‌ இவ்வாகாமம்‌ ப்ரஸித்த பூத 
ஆகாயத்தினின்று வேறுபட்ட பரமாத்மாவேயாக வேணும்‌. ஐதரேயத்தீல்‌, “ஆத்மா வா 
இத_மக்‌_ர ஆஸீத்‌ இவ்வுலகம்‌ ஆத்மாவாகவே முதலில்‌ இருந்தத) என்ற வாக்யமுளது. 
தைத்ரீய ஆனந்தவல்லியில்‌ “ஆத்மந: ஆகாம: ஸம்பூ,த: (ஆத்மாவிலிருந்து ஆகாயம்‌ 
உண்டாயிற்று என்றுள்ளது. மஹோபநீஷத்தில்‌ “ஏகோ ஹ வை நாராயண ஆஸீத்‌ ந ப்ரஹ்மா 
நேயாந:' நாராயணன்‌ ஒருவனே முதலில்‌ இருந்தான்‌; ப்ரமனுமில்லை; சிவனுமில்லை 
என்றுள்ளது. இப்படி வேதவாக்யங்கள்‌ ஸாமாந்ய வியேஷ ந்யாயத்தாலே பரமசேதநனான 
நாராயணனே ஜகத்காரணமாயிருப்பவன்‌ என்று காட்டுகின்றன. ஆக அசேதனமான பூத 
ஆகாமம்‌ காரணமாக முடியாது. “ஆஸமந்தாத்‌ காயதே - இதி ஆகாம:' (எங்கும்‌ 
ப்ரகாசிக்கீறானாகையாலே ஆகாமம்‌ எனப்படுகிறான்‌ என்கிற வ்யுத்பத்தியின்படி ஆகாம 


மப்தம்‌ பரமாத்மாவையே குறிக்கும்‌. 


1.1.9. ப்ராணாதி கரணம்‌ - சாந்தோக்யத்தீல்‌, “எல்லா பூதங்களும்‌ ப்ராணனிலேயே 
லயிக்கின்றன; ப்ராணனிலிருந்து வெளிக்கிளம்புகின்றன' எனும்‌ வாக்யம்‌ காணப்படுகிறது. இங்கு 


ப்ராணன்‌ எனப்படூவது ஜீவராசிகள்‌ வாழ அவஸ்யமான ப்ராணவாயுவே என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: எல்லா பூதங்களும்‌ லயமடையும்‌ ஸ்தானமாயிருக்கை, உத்பத்தி 


ஸ்தானமாயிருக்கை முதலான தன்மைகள்‌ சொல்லப்படூவதால்‌, இத்தன்மைகள்‌ 
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பரமாத்மாவுக்கே பொருந்தும்‌. ப்ராணவாயுவுக்குப்‌ பொருந்தாது. மற்ற வேத வாக்கியங்களில்‌ 
ஜகத்காரணமாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ பரமாத்மாவே இங்கு “ப்ராணன்‌: எனப்படுகிறான்‌ என்று 
கொள்ள வேண்டும்‌. ஜீவ சரீரத்துக்குத்தான்‌ ப்ராணன்‌ வேண்டியுள்ளதே தவிர ஜீவ 
ஸ்வரூபத்துக்கன்று. மேலும்‌ கல்‌, கட்டை முதலான ஜீவ சரீரங்கள்‌ ப்ராணனால்‌ வாழ்வதாகவோ 
செயல்புரிவதாகவோ காண்பதில்லை. ஆக, ஜகத்காரணமாக ஓதப்படும்‌ ப்ராணன்‌ ப்ரஹ்மமே; 


வாயுவன்று. 


1.1.10. ஜயோதீரதி கரணம்‌ - சாந்தோக்யத்தீல்‌, காயத்ரீ வித்யா ப்ரகரணத்தில்‌ 
“அத_யத_த: பரோதி,வோ ஜ்யோதீர்‌ தீ,ப்யதே' என்று தொடங்கும்‌ வாக்கியம்‌ ஒப்பற்ற 
ஒளியையுடையதாக ஓதப்படும்‌ தேஜஸ்ஸை மனிதனுடைய வயிற்றிலுள்ள ஜாட_ராக்‌_னியோடுூ 
ஒன்றென ஓதுகிறது. “பரஞ்ஜ்யோதீர்‌ உபஸம்பத்‌_ய' காந்‌ 8.3.4) “பரஞ்சோதியை அடைந்து' 
என்றும்‌ 'தஸ்ய ப ஈஸா ஸர்வமித_ம்‌ விப ஈதீ' முண்ட 2.2.1] “அப்பரஞ்சோதியின்‌ ஒளியினாலே 
எல்லாச்‌ சோதிகளும்‌ ஒளிவிடுகின்றன' என்றுமுள்ள வாக்கியங்களில்‌ அக்னி முதலிய 
தேஜஸ்ஸுக்களில்‌ ஒன்றே ஜகத்காரணமாகச்‌ சொல்லப்படுகிறதாகையால்‌, இங்கும்‌ “பரோ 
திவோ ஜ்யோதீ:' என்றவிடத்து சோதியாகச்‌ சொல்லப்படுவது பஞ்சபூதங்களில்‌ ஒன்றான 
அக்னியேயாக வேண்டும்‌ என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: முன்னர்‌ 'பாதோஸ்ய விஸ்வா பூதாநீ த்ரிபாத_ஸ்யாம்ருதம்‌ தீ_வி' என்று எல்லா 
பூதங்களும்‌ பரமபுருஷனுக்கு கால்‌ பங்காகும்‌. மூன்று பங்குகள்‌ த்‌_யுலோகத்தில்‌ உள்ளன 
என்று கூறிற்று. அக்னி முதலான தேஜஸ்ஸு கால்பங்கு ஆகமாட்டா. “அத_யத_த: என்பது 
'பரமபுருஷனே ஜ்யோதீஸ்‌ என்ற சொல்லால்‌ கூஷறப்படுகிறான்‌' என்று உணர்த்துகிறது. ஆகவே 
ஜ்யோதிஸ்‌ என்ற சொல்லுக்கு பரமபுருஷனே பொருளாவான்‌. அவனையும்‌ ஜாடராக்னியையும்‌ 
ஒன்றெனக்‌ கூறியதால்‌, பரமனை “ஜாடராக்னியை சரீரமாக” உடையவனாக உபாஸநை 


செய்யவேணும்‌ என்றதாகும்‌. 


இப்ரகரணத்தில்‌, ப_லாந்தரத்தை பெறுதற்காக அவனை காயத்ரீசந்தஸ்‌ ரூபமாக 
த்யானம்‌ செய்யவேணும்‌ என்றவிடத்தில்‌ பரமபுருஷனே கூறப்படுகிறான்‌. இங்கு ஒரு 
ஆகே்ஷேபம்‌: முன்வாக்யத்தில்‌ “காயத்ரீவா இதகும்‌ ஸர்வம்‌” என்று கூறி, பின்பு 'பாதோஸ்ய 
விஸ்வா பூதாநீ' என்றதால்‌ இவ்வாக்கியத்தில்‌ காயத்ரியே விஷயமாகும்‌ என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: காயத்ரியின்‌ ஒரு பாதம்‌ எல்லா பூதங்களுமாகாது. மூன்று பாதங்களையுடைய 
காயத்ரீ ச௪_ந்த_ஸ்ஸு *ஸைஷா சதுஷ்பதா' - பூதம்‌, ப்ருதிவீ, சரீரம்‌, ஹ்ருதயம்‌ ஆகிய நான்கு 
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பாதங்களை உடையதாகவும்‌ சொல்லப்படுகிறது. காயத்ரியைப்‌ போன்று நான்கு கால்களை 
உடையவன்‌ பரமபுருஷன்‌ என்பதை உணர்த்தவே காயத்ரீ என்ற சொல்லால்‌ பரமபுருஷன்‌ 


சொல்லப்படுகிறான்‌. காயத்ரீ ரூபமாக எம்பெருமானை த்யானம்‌ செய்யவேணும்‌ என்றதாகிறது. 


மேலும்‌ ஒரு பூர்வபக்ஷம்‌: முன்‌ மந்திரத்தில்‌ 'தி_வி' ௫_யுலோகத்தில்‌ என்று ப்ரஹ்மம்‌ 
த்‌,யுலோகத்தீலுள்ளதாகப்‌ படிக்கப்படுகிறது. பின்‌ மந்திரத்தில்‌ 'தி_வ: பர: க_யுலோகத்திற்கு 
மேல்‌ என்று தேஜஸ்‌ அந்த லோகத்திற்கு மேல்‌ உள்ளதாகப்‌ படிக்கப்படுகிறது. முன்‌ மந்திரத்தில்‌ 
சொல்லப்பட்ட ப்ரஹ்மமே பின்‌ மந்திரத்திலும்‌ சொல்லப்படுவதாகக்‌ கொள்ள முடியாது. ஆக, 
பின்‌ மந்திரத்தில்‌ சொல்லப்படுவது பூதங்களில்‌ ஒன்றான சோதீயேயாக வேணும்‌. 


ஸித்‌: இவ்விருவிடத்திலும்‌ பொருளில்‌ வேறுபாடு இல்லாமையால்‌ விரோதமில்லை, 
“மரத்தின்‌ நுனியில்‌ கழுகு: என்றாலும்‌ “மரநுனிக்கப்பால்‌ கழுகு: என்றாலும்‌ தாத்பர்ய 
பேதமில்லை. ஆக, பின்‌ மந்த்ரத்தீல்‌ சொன்ன பரஞ்சோதியும்‌ முன்‌ மந்தீரத்தில்‌ சொன்ன 
பரமபுருஷனே யாவான்‌. ஆக, “பரோ தி,வோ ஜ்யோதீ:' என்று படிக்கப்பட்ட பரஞ்சோதி 


நாராயண பரோஜ்யோதீ: (தை.நா.1] எனப்படும்‌ நாராயணனே யாவான்‌. 


இந்த்ரன்‌ ஜகத்காரணமா? 
1.1.11 இந்த்‌. ப்ராணாதி,கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணங்களில்‌ ஆதித்யன்‌, அக்னி 
முதலான சோதீகளுக்கு காரணத்வம்‌ இல்லை என்று சொல்லப்பட்டது. இதில்‌ 


ஆதித்யாதிகளுக்கு தலைவனான இந்த்ரன்‌ ஜகத்காரணன்‌ எனும்‌ பக்ஷம்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


கெளஷீதகி உபநிஷத்தில்‌ ப்ரதர்த்தந வித்யா ப்ரகரணத்தில்‌ ஒரு கதை: ப்ரதர்த்தனன்‌ 
என்பவன்‌, “மனுஷ்யனுக்கு மோக்ஷோபாயமாக எது மிகவும்‌ ஹிதமானதோ அதை எனக்குச்‌ 
சொல்லவேணும்‌: என்று இந்த்ரனைக்‌ கேட்க, இந்த்ரன்‌ கூறினான்‌: 'ஜ்ஞானரூபமான 
ஆத்மாவாயிருக்கும்‌ நானே ப்ராணனாகவுமிருக்கிறேன்‌. இப்படி ப்ராணனாயிருக்கும்‌ என்னை 
ஆயுஸ்ஸாகவும்‌ அம்ருதமாகவும்‌ உபாஸிப்பாய்‌' என்று. இப்ரகரணத்தில்‌ இந்த்ரன்‌ “நான்‌ 
வ்ருத்ராஸுரனைக்‌ கொன்றேன்‌ முதலான அடையாளங்களும்‌ படிக்கப்படுகின்றன. ஆக 
இந்த்ரன்‌ எனும்‌ ஜீவனின்‌ உபாஸனமே மோக்ஷஸாத னம்‌ என்றதாயிற்று. ஆக இந்த்ரனே 
ஜகத்காரணமாவான்‌ என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 

ஸித்‌: இது தவறு. இங்கு இந்த்ரன்‌ என்றும்‌ ப்ராணன்‌ என்றும்‌ கூறப்படுவது 
இந்த்ரன்‌ எனும்‌ ஜீவ ஸ்வரூபமன்று. ஜீவனான இந்த்ரனுக்கு அந்தர்யாமியாயிருக்கும்‌ 
ப்ரஹ்மமே அந்த மப்தங்களால்‌ சொல்லப்படூபவன்‌. “ஸ ஏஷ ப்ராண ஏவ ப்ரஜ்ஞாத்மா 
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ஆனந்தே £3$ஜரோ$ம்ருத:' (ப்ராணன்‌ எனப்படும்‌ அந்த ஸர்வஜஞனான ஆத்மா 
ஆனந்தமாகவும்‌, நரையற்றவனாகவும்‌, மரணமற்றவனாகவும்‌ இருப்பவன்‌) என்று 
ப்ரஹ்மத்திற்கே அஜர ஸ்வரூபமும்‌ அம்ருத ஸ்வரூபமும்‌ உள்ளதாகக்‌ கூறப்படுகிறது. “ரத 
சக்கரத்தின்‌ ஆரங்கள்போல்‌ சேதநாசேதனங்கள்‌ ப்ராணன்‌ எனப்படும்‌ பரமாத்மாவிடம்‌ 
கோர்க்கப்பட்டுள்ளன. ப்ராணனுக்கு ஆதாரம்‌ பரமாத்மா; இவன்‌ நம்மை மேலுலகங்களுக்கு 
கொண்டு செல்ல விரும்புகிறான்‌; நற்செயல்களைச்‌ செய்விக்கிறான்‌' என்றும்‌ ஓதப்பட்டூள்ளது. 
முதலும்‌ முடிவும்‌ உள்ளவனாக சாஸ்த்ரங்களில்‌ ஓதப்படும்‌ இந்த்ரனுக்கு இவை ஒட்டாது. ஆக 
இங்கு இந்த்ர ப்ராண மப்தங்களால்‌ சொல்லப்படூபவன்‌ “ஸேந்த்ர: (தை.நா.1] என்று 
இந்த்ரனுக்கும்‌ அந்தர்யாமியாய்‌, இந்த்ரன்‌ என்றே கூறப்படும்‌ நாராயணனேயாவான்‌. 


'தமேவம்‌ வித்‌_வாந்‌ அம்ருத இஹப வதி, நாந்ய: பந்த £ அயநாய வித்‌_யதே' என்று 
பரமாத்ம உபாஸனத்தீற்கே மோக்ஷோபாயத்வம்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கையாலே, இந்த்ரன்‌ “மாம்‌ 
உபாஸ்வ' என்றது “என்னை சரீரமாகக்‌ கொண்ட பரமாத்மாவை உபாஸிக்கக்‌ கடவை' 
என்றதாகவே பொருள்தேறும்‌. சரீரத்தைச்‌ சொல்லும்‌ மப்தங்கள்‌ சரீரியளவும்‌ செல்லும்‌ 
என்பதை அறிந்தே மாம்‌ உபாஸ்வ' என்றான்‌. வாமதேவர்‌ முதலான ஜீவர்களும்‌ இவ்வண்ணம்‌ 
தம்மைக்‌ குறிக்கும்‌ “ப்தங்களாலே பரமாத்மாவைப்‌ பேசியுள்ளனர்‌. வாமதேவர்‌ “அஹம்‌ 
மநுரப வம்‌ ஸூர்யங்சாஹம்‌' ப்ருஹ 3.4.10 “நானே மநுவாகவும்‌ ஸூர்யனாகவும்‌ ஆனேன்‌” 
என்றார்‌. ருத்ரனும்‌ “அஹமேக: ப்ரதமமாஸம்‌: (அதர்வசிரஸ்‌ நான்‌ ஒருவனே முதலில்‌ 
இருந்தேன்‌ என்றான்‌. ப்ரஹ்லாதனும்‌ “மத்த: ஸர்வ மஹம்‌ ஸர்வம்‌ மயி ஸர்வம்‌ ஸநாதநே: 
வி.பு. 1.19.89 நானே எல்லாம்‌. என்னிடத்திலேயே எல்லாம்‌ இயங்குகின்றன” என்றான்‌. 


இந்த ப்ரகரணத்தில்‌ மூன்று விதமான ப்ரஹ்மோபாஸனம்‌ விதி க்கப்படுகிறது. ஸர்வஜகத்‌ 
காரணமான ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தை நேரே அநுஸந்திப்பது முதல்வகை. ஜீவ ஸ்வரூபத்துக்கு 
அந்தர்யாமியாக அநுஸந்தீப்பது இரண்டாவது வகை. அசேதனத்துக்கு அந்தர்யாமியாக 
அநுஸந்தீப்பது மூன்றாவது வகை. இந்த மூன்று வகையான உபாஸனங்களை உபதேமி 
ப்பதற்காகவே இந்த ப்ரகரணத்தில்‌ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தை நேரே சொல்லும்‌ 
“ஆநந்தோ5$ஜரோ£ம்ருத' எனும்‌ பதங்களையும்‌, ஜீவனான இந்த்ரனுக்கு அந்தர்யாமியாகப்‌ 
பரமாத்மாவைச்‌ சொல்லும்‌ இந்த்ர பத_த்தையும்‌, அசேதனமான ப்ராணனுக்கு 
அந்தர்யாமியாகப்‌ பரமாத்மாவைச்‌ சொல்லும்‌ ப்ராணபதத்தையும்‌ ப்ரயோகித்துள்ளது. “ஸத்யம்‌ 
ஜ்ஞாநமநந்தம்‌ ப்ரஹ்ம, “ஆனந்தே_£ ப்ரஹ்ம' முதலானவை ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபோபாஸநம்‌. 
'தத்‌ ஸ்ருஷ்ட்வா | ததே_வாநு ப்ராவியத்‌ | தத_நு ப்ரவிங்ய | ஸச்ச த்யச்சா ப வத்‌ | நீருக்தஞ்சா 
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நீருக்தஞ்ச | நீலயநஞ்சா நிலயநஞ்ச விஜ்ஞாநஞ்சா விஜ்யாநஞ்ச | ஸத்யஞ்சா-ந்ருதஞ்ச 
ஸத்யமப வத்‌ || (தை.ஆந என்பதில்‌ “ஸச்ச” என்று ஜீவனை சரீரமாகக்‌ கொண்ட 
ப்ரஹ்மோபாஸனமும்‌, 'த்யச்ச௪' என்று அசேதனத்தை சரீரமாகக்‌ கொண்ட ப்ரஹ்மோபாஸனமும்‌ 
கூறப்பட்டன. இவ்வாறு இந்த்ரன்‌ மூன்றுபடியான ப்ரஹ்மோபாஸனத்தைச்‌ சொல்ல 
விரும்பியதால்‌, “நான்‌ வ்ருத்ராஸுரனைக்‌ கொன்றேன்‌” என்று தன்‌ பெருமையைக்‌ கூறுவதும்‌, 


தான்‌ அநுஷ்டிக்கிற ஒரு ப்ரஹ்ம வித்யையின்‌ பயனுரைத்தபடி என்று கொள்வது. 


ஆகையால்‌ இங்கு கூறப்படும்‌ இந்த்ர ப்ராண ஸப்‌ ,த_வாச்யன்‌ பரமாத்மாவேயாவான்‌. 
இவ்வதிகரணத்தில்‌ தெரிந்துகொள்ள வேண்டியது - இந்த்ரன்‌ முதலான ஜீவர்களுக்கோ, 
ப்ரக்ருதி முதலான அசேதனப்‌ பொருள்களுக்கோ சில வேதவாக்கியங்களில்‌ பரமாத்மாவுக்கே 
உரிய தர்மங்கள்‌ சொல்லப்பட்டாலும்‌ அல்லது அவற்றைப்‌ பரமாத்மாவோடூ ஒரே 
வேற்றுமையில்‌ படித்தாலும்‌, அந்த வாக்யங்களில்‌ அந்த சேதநாசேதனங்களுக்கு 
அந்தராத்மாவாகப்‌ பரமாத்மாவின்‌ உபாஸனம்‌ விதிக்கப்படூகிறது என்பதேயாம்‌. 


முதல்‌ பாதத்தின்‌ சுருக்கம்‌: ஸித்தமான பகவானைப்‌ பற்றி வேதவாக்யங்களால்‌ அறிந்து 
கொள்ள இயலும்‌. வேதவாக்யங்கள்‌ இவனது லக்ஷணத்தை உரைப்பன. இவ்விஷயத்தில்‌ 
சாஸ்த்ரம்‌ தக்க சான்றாகும்‌. பரம புருஷார்த்தமாகிய பகவானைப்‌ பற்றி சாஸ்த்ரங்கள்‌ 
அறிவிக்கக்‌ கூடும்‌. 

ஸத்‌ வித்யையில்‌ சொல்லப்படும்‌ பகவான்‌ உலகுக்கு காரணமானவன்‌; 
மூலப்ரக்ருதியன்று. இவனே ஆனந்தமயன்‌; ஜீவன்‌ அல்லன்‌. ஸுர்யனிலும்‌ கண்ணிலும்‌ 
இருப்பதாகக்‌ கூறப்படுபவன்‌ இந்த பகவானே. ஆகாமம்‌, ப்ராணன்‌, சோதி இவை 


ஜகத்காரணமல்ல. இந்த்ரன்‌ ஜகத்காரணனன்று. ப்ரஹ்மமே ஜகத்காரணம்‌. 
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முதல்‌ அத்யாயம்‌ - இரண்டாம்‌ பாதம்‌ 


இதில்‌ தெளிவில்லாத ஜீவாதி லிங்கங்களையுடைய வாக்கியங்கள்‌ 
விசாரிக்கப்படுகின்றன. இரண்டூ முதல்‌ நான்கு பாதங்கள்‌ முடிய ப்ரஹ்மம்‌ தவிர்ந்த மற்ற 
வஸ்துக்களில்‌ ஜகத்காரணத்வம்‌ உண்டென்னும்‌ வாதம்‌ தவிர்க்கப்படுகிறது. 
அனைத்தும்‌ ப்ரஹ்மமே 

1.2.1. ஸர்வத்ர ப்ரஸித்‌_த்‌ யதி கரணம்‌ - சாந்தோக்யத்தீல்‌ சாண்டில்ய வித்யையில்‌ 
முதலடியான “ஸர்வம்‌ க_ல்வித_ம்‌ ப்ரஹ்ம” (8.14.] இது அனைத்தும்‌ ப்ரஹ்மமே' எனும்‌ 
வாக்கியத்தில்‌, எல்லாப்‌ பொருள்களோடும்‌ ஒரே வேற்றுமையில்‌ படிக்கப்பட்ட வஸ்து 


பரப்‌_ரஹ்மமே என்கிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “ஸர்வம்‌ கல்வித_ம்‌ ப்‌ ரஹ்ம தஜ்ஜலாநீதி மாந்த உபாஸீத' (இது எல்லாம்‌ 
ப்ரஹ்மமே; அதனால்‌ இவை தோன்றி வாழ்ந்து மறைகையால்‌' என்று ஸாந்தி உடையவனாய்‌ 
உபாஸிக்கக்‌ கடவன்‌) என்பதில்‌ எல்லாமாயிருப்பதாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
ஜீவனாகவேயிருக்க முடியும்‌. ஜீவனே கர்ம ஸம்பந்தத்தால்‌ ப்ரமன்‌ முதல்‌ புல்லீறாக ஆக 
முடியும்‌. தோஷங்களால்‌ தொடப்படாத ப்ரஹ்மம்‌ தோஷங்களுக்கிருப்பிடமான எல்லாப்‌ 
பொருளுமாக முடியாது. சாஸ்த்ரங்களில்‌ சிலவிடங்களில்‌ ஜீவாத்மாவை ப்ரஹ்ம மப்தத்தால்‌ 
சொல்வதைக்‌ காண்கிறோம்‌. கர்மமடியாகவே தோன்றி வாழ்ந்து மறைகையால்‌ “தஜ்ஜலாந்‌: 
என்று சொல்லப்பட்ட காரணமும்‌ பொருந்துகையால்‌, இவ்வாக்யத்தில்‌ சொல்லப்படூபவன்‌ 
ஜீவனே. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ சரியன்று. இவ்வாக்யத்தில்‌ ஓதப்படும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
பரமபுருஷனேயன்றி ஜீவனன்று. உலகனைத்தையும்‌ படைத்தளித்தழிப்பதாக “பதோ வா 
இமாநீ பூதாநீ ஜாயந்தே' போன்ற மற்ற வேதவாக்கியங்களில்‌ ஸுப்ரஸித்தமான பரப்ரஹ்மமே 
இங்கு எல்லாமாக ஓதப்படுகிறது என்பது “கலு' அல்லவர்‌ எனும்‌ பதத்தால்‌ உணர்த்தப்படுகிறது. 


உலகின்‌ ஸ்ருஷ்டி ஸ்தீ_தீ லயங்களுக்கு காரணம்‌ ஜீவனுடைய கர்மங்களாகையாலே, 


“ஸர்வம்‌ கல்விதம்‌ ப்ரஹ்ம தஜ்ஜலாந்‌' இத்யாதியாலே சாண்டில்ய வித்யை சொல்லப்படூகிறது. தஜ்ஜலாந்‌ 
இதம்‌ ஸர்வம்‌ ப்ரஹ்மகலு - என்று அந்வயம்‌. தச்‌ மப்தார்த்தம்‌ ப்ரஹ்மம்‌. தஜ்‌ஜம்‌, தல்லம்‌, ததந்‌ என்று 
கொள்வது. தஜ்‌ஜம்‌ - அந்த ப்ரஹ்மத்திலிருந்து உண்டாகுமது. தல்லம்‌ - அந்த ப்ரஹ்மத்திடம்‌ லயிப்பது. 
ததந்‌ - அந்த ப்ரஹ்மத்திற்கு அதீனமான ஸ்திதியை உடையது. ஆக ப்ரஹ்மத்தினின்று 
உண்டாகிறபடியாலும்‌, ப்ரஹ்மத்திடம்‌ லயிக்கையாலும்‌, ப்ரஹ்மத்திற்கு அதீனமான ஸ்திதியை 
உடைத்தாகையாலும்‌ சேதநா சேதனாத்மகமான இதுவெல்லாம்‌ ப்ரஹ்மமன்றோ என்றபடி. 
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ஜீவனாலேயே லோக ஸ்ருஷ்ட்யாதிகள்‌ என்னவொண்ணாது. ஜீவன்‌ எல்லாமாவதாகச்‌ 
சொல்லுவதும்‌ ஒட்டாது. ஆக வேதாந்த வாக்கியங்களால்‌ உலகைப்‌ படைத்தளித்தழிப்பவனாக 


ஓதப்படும்‌ பரமாத்மாவே இங்கு எல்லாமாவதாக ஓதப்படுகிறான்‌. 


தோஷமற்ற ப்ரஹ்மம்‌ தோஷமுடைய பொருள்களாகக்‌ கூடுமோவென்னில்‌, ப்ரளய 
காலத்தில்‌ ஸு*க்ஷ்மமாகவும்‌ பிறகு ஸ்தூலமாகவுமிருக்கும்‌ சேதநாசேதனங்களை சரீரமாகக்‌ 
கொண்ட ப்‌_ரஹ்மமே இங்கு எல்லாப்‌ பொருள்களுமாவதாகக்‌ கூறப்படுகிறது. தோஷங்கள்‌, 
யரீரமாயிருக்கும்‌ சேதநாசேதனங்களிடமே உள்ளவை. ஸரீரியான பரமாத்மாவிடம்‌ அவை 
ஒட்டா. ஆக, பரமாத்மா எல்லாப்‌ பொருள்களுமாவதாகச்‌ சொல்வது பொருந்தும்‌. ஜீவன்‌ 
எல்லாமாவதாகச்‌ சொல்வதே பொருந்தாது. ஒரு ஸரீரத்தோடிருக்கும்‌ ஜீவன்‌ மற்றொரு 
மரீரத்தோடிருக்கும்‌ மற்றொரு ஜீவனாக முடியாது. ஆக, இங்கு ஜகத்காரணமாகவும்‌ 


ஸர்வாத்மாவாகவும்‌ ஓதப்படூபவன்‌ ப்‌_ரஹ்மமே. 


இவ்வுபநீஷத்தில்‌ இப்ரகரணத்தில்‌ பரமாத்மாவுக்கு 'மநோமய: ப்ராண மரீரோ ....... 
ஸர்வகந்தஸ்‌ ஸர்வரஸஸ்‌ ...... அவாக்ய நாதர: என்று சொல்லப்படும்‌ குணங்கள்‌ யாவும்‌ 
ப்‌ ரஹ்மத்தையே குறித்து ஓதப்படுகிறது. இக்குணங்கள்‌ ஜீவனிடம்‌ பொருந்தா. மேலும்‌ 
இப்ரகரணத்தீல்‌ ப்‌ ரஹ்மம்‌ அடையப்படூவது என்றும்‌ ஜீவன்‌ அடைபவன்‌ என்றும்‌ 
சொல்லுகையால்‌ இங்கு உபாஸிக்கப்படுபவனாக ஓதப்படூபவன்‌ ஜீவனிலும்‌ வேறுபட்ட 
ப்‌ ரஹ்மமே. இப்ரகரணத்தீல்‌ மற்றொரு வாக்யம்‌ 'ஏஷமே ஆத்மாந்தர்‌ ஹ்ருதமே என்பதில்‌ 
'மே' என்று ஜீவனை ஆறாவது வேற்றுமையிலும்‌, “ஆத்மா” என்று ப்‌_ ரஹ்மத்தை முதல்‌ 
வேற்றுமையிலும்‌ ஓதி, முன்னவனுக்கு பின்னவன்‌ அந்தர்யாமி என்கையாலும்‌ ஜீவனிலும்‌ 


வேறுபட்ட பரமனே இவன்‌. 


ஸ்ம்ருதிகளில்‌ “ஸர்வஸ்ய சாஹம்‌ ஹ்ருதி, ஸந்நீவிஷ்ட: (கீதை 15.15) நானே 
அனைவருடைய ஹ்ருதயத்திலிருப்பவன்‌ என்று ஜீவனை உபாஸிப்பவனாயும்‌, பரமபுருஷனை 
உபாஸிக்கப்படூபவனாயும்‌, ஹ்ருதயத்திலுள்ளவனாகவும்‌ சொல்வதாலும்‌ “உபாஸீத' என்று 
இப்ரகரணத்தில்‌ உபாஸ்யனாக ஓதப்படூபவன்‌ ப்ரஹ்மமே. ஹ்ருதயத்தில்‌ இருப்பவனாகவும்‌ 
நெல்லைவிடவும்‌ கடூகைவிடவும்‌ மிகவும்‌ சிறியவனாக இருப்பதாகவும்‌ இவனைச்‌ 
சொல்லுகையாலே, ஸர்வ வ்யாபியாய்‌ மிகப்பரியவனான பரமனாகமாட்டான்‌ என்னில்‌, அது 
சரியல்ல. உபாஸனத்தின்‌ பொருட்டு அவன்‌ ஹ்ருதயத்தில்‌ சிறியவனாக 
எழுந்தருளியிருப்பவனாகக்‌ கூறிற்று. இப்படிச்‌ சொல்லுகையால்‌ அவன்‌ ஸ்வரூபத்தில்‌ 
சிறியவன்‌ என்றதாகாது. இவனைச்‌ சிறியவன்‌ என்று ஓதீயவுடனேயே :பூமியைவிடப்‌ 
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பெரியவன்‌; அந்தரிக்ஷத்தைவிடப்‌ பெரியவன்‌; தேவலோகத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ பெரியவன்‌; 
இவ்வுலகங்கள்‌ அனைத்திலும்‌ பெரியவன்‌; ஆகாமத்தைப்போல மிகப்பெரியவன்‌” என்று 
ஓதிற்று. க டத்தில்‌ உள்ள ஆகாயத்தை க டாகாமம்‌ என்பதால்‌ ஆகாயத்தின்‌ பெருமைக்கு 
குறைவில்லையன்றோ. அதுபோலவே இங்கும்‌. ஆக இக்காரணத்தாலும்‌ இவன்‌ ஜீவனாக 
முடியாது. பரமபுருஷனேயாவான்‌. 


ஹ்ருதயத்திலிருப்பவன்‌ பரமாத்மாவவன்னில்‌, மரீரத்திலிருக்கும்‌ ஜீவனைப்போல்‌ 
இவனும்‌ ஸுகதுக்கங்களையநுபவிக்க வேண்டிவரும்‌; ஆகையால்‌ இவன்‌ ஜீவனே 
என்னலாகாதோ என்னில்‌ - சரீரத்திலிருப்பதால்‌ ஜீவன்‌ இன்பதுன்பங்களையநுபவிக்கிறான்‌ 
என்பதில்லை. கர்மத்துக்கு வசப்பட்டவனாயிருப்பதாலேயே ஜீவன்‌ ஸுகதுக்கங்களை 
அநுபவிக்கிறான்‌. பரமனோ கர்மவசப்படாதவன்‌. தன்‌ இச்சையாலே ஸரீரத்திலிருப்பவன்‌. 
ஆகையால்‌ இவனுக்கு இன்பதுன்பங்களில்லை. *தயோரந்ய: பிப்பலம்‌ ஸ்வாது_ அத்தி 
அநங்நந்‌ அந்யோ அபி,சாகமீ தீ முண்ட 3.1.] இவ பரமாத்மாக்களினுள்‌ ஜீவன்‌ 
கர்மப_லத்தைப்‌ புசிக்கிறான்‌; அதைப்புசியாத பரமன்‌ மிக விளங்கி நீற்கிறான்‌ என்று ஸ்ருதியும்‌ 
ஓதீற்று. ஆகையால்‌, “ஸர்வம்‌ க_லு' என்று தொடங்கும்‌ வேதவாக்கியத்தில்‌ ஓதப்படுபவன்‌ 
பரமபுருஷனே. 


உண்பவன்‌ 


1.2.2. அத்த்ரதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ பரமபுருஷன்‌ உபாஸகர்களின்‌ சரீரத்தில்‌ 
இருந்தாலும்‌ கர்மபலனை புஜிப்பதில்லை என்று சொல்லிற்று. கடவல்லியில்‌, “யஸ்ய ப்‌ ரஹ்மச 
க்ஷத்ரம்ச உபே ப_வத ஓத ந: | ம்ருத்யுர்‌ பஸ்யோபஸேசநம்‌' என்று கர்ம போக்தாவாகச்‌ 
சொல்லப்படும்‌ வ்யக்தீ பரப்ரஹ்மமாக ஆவதற்கில்லை; ஜீவனாகவேயிருக்க வேணும்‌ என்று 


மங்கை உண்டாக, அதை பரிஹரிக்க இவ்வதீகரணம்‌. 


“எவனுக்கு ப்ராஹ்மண க்ஷத்ரியர்‌ உணவாகின்றனரோ, யமன்‌ ஊறுகாயாகிறானோ: 
என்று மேற்கூறிய வாக்யத்தில்‌ ப்ராஹ்மண க்ஷத்ரியர்‌ என்றது எல்லா உலகிற்கும்‌ 
உபலக்ஷணம்‌. யமனைத்‌ துணைகொண்டு எல்லாவுலகையும்‌ ஸம்ஹரிக்கும்‌ பரமாத்மா 
அந்த யமனையும்‌ ஸம்ஹரிக்கிறான்‌ என்றபடி. இங்கு உணவாகச்‌ சொல்லப்படுவது 
ஸம்ஹாரமேயாம்‌. இப்படி ம்ருத்யுவையும்‌ சேர்த்து எல்லாவுலகையும்‌ புஜிக்கும்‌ போக்தா 
ஜீவனாகவொண்ணாது. பரமாத்மாவே இங்கு சொல்லப்படூகிறான்‌. ஓதநம்‌ - ப்ரஸாதம்‌. 


உபஸேசநம்‌ - ஊறுகாய்‌. 
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கடவல்லியில்‌ இப்ரகரணத்தில்‌, 'நாயமாத்மா ப்ரவசநேந லப்‌ ய: நமேத யாநப_ ஹுநா 
ங்ருதேந | யமேவைஷ வ்ருணுதே தேந லப்‌, யஸ்‌ தஸ்யைஷ ஆத்மா விவ்ருணுதே தநூம்‌ 
ஸ்வாம்‌' இப்பரமாத்மா ங்ரவண மநந த்யானங்களால்‌ மட்டும்‌ அடையப்பட மாட்டான்‌. எவனை 
இவன்‌ வரிக்கிறானோ அவனாலே இவன்‌ அடையத்தக்கவன்‌; அவனுக்கே இவன்‌ தன்‌ 
ஸ்வரூபத்தைக்‌ காட்டுகிறான்‌ என்றும்‌, “க இத்த £ வேத, யத்ர ஸ:: இந்த பரம்பொருள்‌ 
இப்படிப்பட்டதென்று எவன்‌ அறிவான்‌) என்றும்‌ இவனுக்குச்‌ சொல்லும்‌ பெருமைகள்‌ 


ஜீவனுக்குப்‌ பொருந்தாதாகையாலும்‌ இவ்வ்யக்கி பரமாத்மாவே யாவான்‌. 


மேலும்‌ ஒரு பூர்வபக்ஷம்‌: கடவல்லியில்‌ “ருதம்‌ பிப_ந்தெள” என்று தொடங்கும்‌ 
மந்திரலமான்றில்‌ கர்மப_லத்தை பருகும்‌ இருவர்‌ ஹ்ருதகுஹையில்‌ இருப்பதாகச்‌ 
சொல்லியுள்ளது. கர்மப_ லத்தை புஜிப்பவர்களாக இருவரையும்‌ எடுக்கையாலே, 
பரமபுருஷனுக்கு கர்மாநுபவம்‌ இல்லையாகையாலே, இவர்கள்‌ ஜீவனும்‌ ப்ராணனும்‌ அல்லது 


ஜீவனும்‌ புத்தியுமாயிருக்க வேணும்‌. 


ஸித்‌: இங்கு ஹ்ருதய குஹையில்‌ இருப்பவர்களாக ஓதப்படுபமவர்கள்‌ ஜீவனும்‌ 
பரமாத்மாவுமே. ஏனெனில்‌, ஜீவபரமாத்மாக்களுக்கே இப்ரகரணத்தில்‌ ஹ்ருதயகுஹா ப்ரவேமம்‌ 
படிக்கப்பட்டுள்ளது. பரமாத்மாவையும்‌ கர்மபலத்தை புஜிப்பவனாகச்‌ சொல்லியது ஒட்டவில்லையே 
என்னில்‌, ஜீவன்‌ கர்மப_லத்தை புஜிப்பவன்‌; பரமன்‌ கர்மப_ லத்தை புஜிப்பிப்பவன்‌. 
செய்விப்பவனையும்‌ செய்பவனாகச்‌ சொல்வதுண்டாகையாலே “கர்மப_லத்தை புசிப்பவர்கள்‌' 


என்றது. ஆக ஹ்ருதயகுஹையில்‌ இருப்பவர்களாகக்‌ கூறப்பட்டவர்கள்‌ ஜீவனும்‌ பரமனுமே. 


இப்ரகரணத்தில்‌ “மஹாந்தம்‌ விபு மாத்மாநம்‌ மத்வா தீ ரோ ந யோசதீ' டபெரியவனும்‌ 
ஸர்வவ்யாபியுமான பரமாத்மாவையறியும்‌ அறிவாளியான ஜீவன்‌ வருந்துவதில்லை முதலான 
வாக்கியங்களில்‌ ஜீவனை உபாஸிப்பவனாகவும்‌ பரமனை உபாஸிக்கப்படுபவனாகவும்‌ 
சொல்லியுள்ளதாலும்‌, “விஜ்ஞான ஸாரதீ_ர்யஸ்து மன:ப்ரக்‌_ரஹவான்‌ நர: | ஸோ$த்‌ வன: 
பாரமாப்னோதி தத்‌, விஷ்ணோ: பரமம்‌ பத_ம்‌ || என்று விஷ்ணுவை ப்ராப்யமென்றும்‌ ஜீவனை 
ப்ராப்தாகவாகவும்‌ சொல்லியுள்ளதாலும்‌ இங்கு சொல்லப்பட்டவர்கள்‌ ஜீவபரர்களேயாழிய 


புத்திப்ராணன்களன்று. 
கண்ணிலே காணப்படுவோன்‌ 


1.2.3. அந்தராதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ உபாஸகனின்‌ ஹ்ருதயத்திலிருப்பவன்‌ 
பரமாத்மா என்றது. இங்கு உபாஸகனின்‌ கண்ணில்‌ இருப்பதாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ புருஷனும்‌ 
பரமாத்மாவே என்கிறது. 
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சாந்தோக்யத்தீல்‌ காணும்‌ உபகோஸல வித்யையின்‌ சுருக்கம்‌: உபகோஸலன்‌ 
என்பானொருவன்‌ ஸத்யகாமர்‌ என்பவரிடத்தில்‌ குருகுலவாஸம்‌ செய்து வந்தான்‌. பன்னிரண்டு 
வருஷகாலம்‌ ஆசார்யனது அக்னிக்கு பணிசெய்து போந்தான்‌. மற்ற சீடர்களுக்கு உபதேமம்‌ 
செய்தனுப்புகிற ஆசார்யன்‌ உபகோஸலனை மட்டும்‌ தன்னிடமே வைத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
உபதேமமும்‌ செய்யவில்லை. ஆசார்யனுடைய மனைவி அவரிடம்‌, “ப்ரஹ்மசாரி 
உபகோஸலன்‌ நன்றாகப்‌ பணிவிடை செய்கிறான்‌; அவனால்‌ உபசரிக்கப்பட்ட அக்னிகள்‌ 
வேறாக நினைக்காதபடி அவனுக்கு விரைவில்‌ அருள்புரிவது நலம்‌” என்கிறாள்‌. ஆனால்‌ 
அவரோ உபதேமம்‌ செய்யாமலேயே வெளியூர்‌ சென்றுவிடுகிறார்‌. உபகோஸலன்‌ 
வருத்தமுற்று உண்ணாமலிருக்கிறான்‌. அவன்‌ வருத்தத்தைக்கண்ட அக்னிகள்‌ மூன்று 
அவன்முன்‌ தோன்றி “ப்ராணன்‌, கம்‌, க_ம்‌ என்பது ப்ரஹ்மம்‌' என்று உபதேயித்தன. ப்ராணன்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ என்பதை ஒருவாறு அறிந்துகொண்ட உபகோஸலன்‌ கம்‌, ௧_ம்‌ என்பது 
புரியவில்லையே என்றான்‌. அக்னிகள்‌ “கம்‌, க_ம்‌ இரண்டும்‌ வெவ்வேறல்ல, ஒன்றே” என்று 
சொல்லி, பின்‌ ஒவ்வோர்‌ அக்னியும்‌ தன்‌ தன்‌ உபாஸனமுறையைக்‌ கூறி, அந்த 
உபாஸத்தினால்‌ பாபம்‌ நீங்கப்பெற்று நீண்ட ஆயூஸ்ஸுடன்‌ சிறப்பாக வாழ்வாய்‌ என்று 
சொல்லி நீ அடையும்‌ க_தியை ஆசார்யனே உனக்கு உபதேமிப்பார்‌' என்று கூறி மறைந்தன. 
வெளியூரில்‌ இருந்து திரும்பிவந்த ஆசார்யன்‌, “உபகோஸலா! உன்‌ முகம்‌ தேஜஸ்ஸுடன்‌ 
விளங்குகிறதே, என்ன நடந்தது? என்று கேட்க உபகோஸலன்‌ நடந்தவற்றைக்‌ கூறினான்‌. 
ஆசார்யன்‌ “அக்னிகள்‌ மோக்ஷபலனுக்குப்‌ போதுமான உபதேஸம்‌ செய்யவில்லை; இதோ 
உன்‌ கண்ணில்‌ தெரிகிற புருஷனே ப்ரஹ்மம்‌. இதை உபாஸிப்பவன்‌ அர்ச்சிராதி மார்க்கமாய்‌ 
ப்ரஹ்மத்தையடைகிறான்‌. அங்கு சென்றவன்‌ இங்கு திரும்புவதில்லை” என்று உபதேமித்தார்‌. 


“ய ஏஷோ அக்ஷிணி புருஷோ த்‌_ருங்யதே' என்ற வாக்யத்தீல்‌ கண்களுக்குள்‌ 
காணப்படூமவன்‌ யார்‌ என்பது விசாரம்‌. இவன்‌ கண்களுக்கு “அதிஷ்டான தேவதையான 


ஸுர்யனா? ப்ரதிபிம்ப ரூபனான ஜீவாத்மாவா? பரமாத்மாவா? என்பது ஸம்மயம்‌. 


ஸித்‌: அளவிடவொண்ணாசத ப்ரகாயமுடைமை, உபாஸகர்களுக்கு பலன்களைத்‌ தருவது 
போன்ற குணங்கள்‌ மேலே சொல்லப்படுகையால்‌, அவைகள்‌ ஜீவாத்மாவுக்கு 
பொருந்தாதாகையாலே கண்களில்‌ காணப்படூம்‌ புருஷன்‌ பரமாத்மாவே. கண்‌ உபாஸன 
ஸ்தானம்‌. யோகிகள்‌ ப்ரத்யக்ஷமாக கண்ணில்‌ அவனைக்‌ காண்கிறார்கள்‌. கண்ணில்‌ 


இருப்பவன்‌ ஸர்வாந்தர்யாமியான பரமபுருஷனே. “கம்‌ ப்‌ ரஹ்ம கம்‌ ப்‌ ரஹ்ம' ஸுகத்தோடு 


* அதிஷ்டானம்‌ - ஜ்ஞானம்‌, இச்சை, ப்ரயத்னம்‌ ஆகிய மூன்றையும்‌ உடையவனுடைய ஸந்நீதி 


கூடியது ப்ரஹ்மம்‌; மிகப்பெரியது ப்ரஹ்மம்‌ என்று ஸுகமயமாகக்‌ கூறப்படும்‌ ப்ரஹ்மத்தை 
உபாஸிக்கும்‌ ஸ்தானமாக விதிக்கும்‌ பொருட்டு “ப ஏஷோ$க்ஷிணி: என்றது. கண்ணில்‌ 
உள்ளவன்‌ பரமபுருஷனே என்றுணர்த்த இது ஒன்றே போதுமன்றோ? “க_ம்‌' ஆகாயம்‌ என்ற 
பொருளாய்‌ அது ஸுகத்தோடும்‌ கூடியது என்கையால்‌ இது ப்ராக்ருத ஆகாறமாகாது. 
பரமாத்மாவே இங்கு கம்‌, க_ம்‌ என்று சொல்லப்படூகிறான்‌. ஆக மிகப்பெரியதும்‌ 
ஸுகரூபமாகவும்‌ கூறப்படும்‌ ப்ரஹ்மமே மேலே கண்ணினுள்‌ இருப்பவனாகக்‌ கூறப்படுகிறது. 
மேலும்‌, அக்ஷிபுருஷனை அறிந்தவனுக்கு கதி அர்ச்சிராதி மார்க்ககமன 
சொல்லப்பட்டிருப்பதாலும்‌ அக்ஷிபுருஷன்‌ பரமாத்மாவே என்றதாகிறது. ஜீவாத்மா எல்லா 
இந்த்ரியங்களையும்‌ நீயமிக்கும்‌ பொருட்டு ஹ்ருதயத்திலேயே உள்ளான்‌; கண்ணிலன்று. 
ஆக கண்ணிலிருப்பவன்‌ பரமாத்மாவே. ப்ரதிபிம்பம்‌ பிம்பம்‌ இருக்கும்போது மட்டுமே 
இருப்பதொன்றாகையால்‌ கண்ணில்‌ இருப்பவன்‌ ப்ரதீபிம்பனுமன்று. ஆதித்யன்‌ “தன்‌ 
கிரணங்களால்‌: கண்ணில்‌ இருப்பவனாகச்‌ சொல்லிற்றேயாழிய நேரே கண்ணில்‌ 
இருப்பவனாகச்‌ சொல்லப்படவில்லை. ஆக கண்ணிலிருப்பவன்‌ ஸூர்யனுமன்று. மேலும்‌ 
அம்ருதத்வம்‌ முரணமற்றிருக்கை முதலான குணங்கள்‌ அக்ஷிபுருஷனுக்கே 
கூறப்பட்டூள்ளதால்‌, அவை ப்ரதிபிம்பம்‌, ஸூர்யன்‌, ஜீவன்‌ இவைகளுக்கு பொருந்தாதாகையால்‌ 


அக்ஷிபுருஷன்‌ பரமாத்மாவே. 


அந்தர்யாமி பரமபுருஷன்‌ 

1.2.4. அந்தர்யாம்யதி கரணம்‌ - அந்தர்யாமி ப்ராஹ்மணத்தில்‌, கண்ணில்‌ பரமாத்மா 
இருப்பதைச்‌ சொல்லியுள்ளதால்‌, கீழே உபகோஸல வித்யையிலும்‌ “கண்ணிலிருப்பவன்‌ 
பரமாத்மாவே” என்று சொல்லப்பட்டது. ஆனால்‌ அந்த அந்தர்யாமி ப்ராஹ்மணத்தீல்‌ 
கூறப்பட்டவன்‌ ஜீவனே என்று ஆக்ஷேபம்‌ எழ, அதற்காக இந்த அதிகரணம்‌. இந்த 
ப்ராஹ்மணம்‌ மாக்ல யஜுர்‌ வேதத்தைச்‌ சேர்ந்த காண்வசாகை, மாத்‌_யந்தி_ந சாகை என்ற 
இரு பிரிவுகளிலும்‌ ப்ருஹதாரண்யகத்தீலும்‌ இருக்கிறது. ஜநகமஹாராஜர்‌ ஸதஸ்ஸில்‌ 
கெளதமர்‌ என்பவர்‌ யாஜ்ஞ்ய வல்க்யரைக்‌ கேட்கிறார்‌. “இவ்வுலகையும்‌ வேறு உலகங்களையும்‌ 
எல்லா பிராணிகளையும்‌ உள்ளேயிருந்து நியமிக்கின்ற அந்தர்யாமியைக்‌ கூறமுடியுமா?” 
என்று. “அறிவேன்‌. பஞ்சபூதங்கள்‌, உலகங்கள்‌, ப்ராணன்‌ என்ற கருவிகள்‌, ஆத்மா 
என்பவற்றை ஒவ்வொன்றாக எடுத்து அவற்றின்‌ உள்ளும்‌ புறமும்‌ இருப்பவன்‌, அதனால்‌ 
அறியப்படாதவன்‌, அதை சரீரமாக உடையவன்‌, உட்புகுந்து நியமிக்கிறவன்‌ என்று விளக்கி 
இவனே அந்தர்யாமி, அழிவற்றவன்‌ என்று கூறி மேலே, இவனே பார்க்கின்றவன்‌, 
கேட்கின்றவன்‌; இவனைவிட வேறு பார்க்கின்றவன்‌ கேட்கின்றவன்‌ இல்லை' என்றும்‌ கூறினார்‌. 
42 


http://acharya.org 


பூர்வபக்ஷம்‌: “ய: ப்ருதி_வ்யாம்‌ தீஷ்ட ந்‌ ப்ருதி_வ்யா அந்தர: யம்‌ ப்ருதிவீ ந வேத, யஸ்ய 
ப்ருதிவீ யரீரம்‌, ய ப்ருதிவீ மந்தரோ யமயதி, ஏஷத ஆத்மா அந்தர்யாம்யம்ருத:' ப்ருஹ.) (எவன்‌ 
பூமியிலே நீற்கிறானோ, பூமியின்‌ உள்ளிருக்கீறானோ, எவனை பூமி அறியாததோ, எவனுக்கு 
பூமி சரீரமோ, எவன்‌ பூமியை உள்நுழைந்து நீயமிக்கிறானோ, அவனே உனக்கு 
ஆத்மாவாகவும்‌ மரணமற்றவனாகவும்‌ இருக்கும்‌ அந்தர்யாமி) என்பது காண்வசாகை பாடம்‌. 
இதே உபநீஷத்தில்‌ மாத்யந்தீந பாடத்தில்‌ அந்தர்யாமி ப்ராஹ்மணத்தீல்‌ “அதிலோகம்‌ 
அதிவேதம்‌ அதீயஜ்ஞம்‌' என்று அதிகப்படியாகப்‌ படித்து ஸர்வலோகங்களிலும்‌ 
ஸர்வவேதங்களிலும்‌ ஸர்வயஜ்ஞங்களிலும்‌ அந்தர்யாமியைப்‌ படித்தது. காண்வ பாடத்தில்‌ 
“யோ விஜ்ஞாநே தீஷ்டந்‌' என்று தொடக்கம்‌. மாத்யாந்திந பாடத்தில்‌ “ய ஆத்மநீ திஷ்டந்‌' என்று 
தொடக்கம்‌. இந்த அந்தர்யாமி ஜீவனே. ஏனெனில்‌ இவனை *த்‌_ரஷ்டா ங்ரோதா என்று 
கண்ணால்‌ காண்பவனாகவும்‌ காதால்‌ கேட்பவனாகவும்‌ ஓதிற்று. இப்படி இந்த்ரியங்களின்‌ 
மூலம்‌ ஜஞாநமுடையவனாக ஓதுகையாலும்‌, 'நாந்யோ$தோஸ்த்‌ த்‌_ரஷ்டா' இவனைக்‌ 


காட்டிலும்‌ காண்பவன்‌ வேறில்லை என்கையாலும்‌ இவன்‌ ஜீவனேயாக வேணும்‌. 


ஸித்‌: இவ்விரு பாடங்களிலும்‌ படிக்கப்படும்‌ அந்தர்யாமி பரமாத்மாவே யாவான்‌. எல்லா 
உலகுக்கும்‌ இவனை சரீரமாகவும்‌, எல்லாவற்றையும்‌ உள்நுழைந்து நியமிப்பவனாயும்‌ 
சொல்லப்படுகிற தர்மங்கள்‌ நாராயணனுக்கு தைத்ரீய, ஸுபால உபநீஷத்துக்களில்‌ 
படிக்கப்பட்டுள்ளன. ஸர்வமாக_ா ப்ரத்யய ந்யாயத்தாலே, பரமாத்மாவே இங்கு சொல்லப்படும்‌ 
அந்தர்யாமியாவான்‌. தன்‌ மரீரத்தைக்கூட நன்றாக நீயமிக்க முடியாத ஜீவனுக்கு இந்த 
தர்மங்கள்‌ பொருந்தா. காண்கிறான்‌ கேட்கிறான்‌ என்றால்‌ இந்த்ரியங்களின்‌ உதவியால்‌ 
காண்கிறான்‌ என்றதாகாது. “பங்யத்‌ யசக்ஷு: ஸ ங்ருணோத்‌ யகர்ண:' வே. 3.19, பரமன்‌ 
கண்ணில்லாமலேயே காண்கிறான்‌; காதீல்லாமலே கேட்கிறான்‌' என்றன்றோ ஸ்ருதி வாக்யம்‌. 
இவனைத்தவிர காண்பவன்‌ வேறில்லை என்றதால்‌, இவனைப்போலே ஸர்வஸாக்ஷாத்கார 


நீயமனாதிகளைப்‌ பண்ணவல்லார்‌ வேறொருவர்‌ இல்லை என்றதாகும்‌. 


அந்தர்யாமியானவன்‌ ஜீவனன்று எனில்‌, மூலப்ரக்ருதியாகாதோ? என்ன, ப்ரத ஈனமும்‌ 
ஆகாது. அந்தர்யாமிக்குச்‌ சொல்லியுள்ள நீயந்த்ருத்வம்‌, ஸர்வாத்மத்வம்‌, அம்ருதத்வம்‌ 
போன்ற குணங்கள்‌ மூலப்ரக்ருதிக்குப்‌ பொருந்தாது. எடுத்துக்‌ கழிக்கவும்‌ தகுதியற்ற 
மூலப்ரக்ருதியை எடுத்துக்‌ கழிப்பானென்‌ என்னில்‌ - எப்படி மூலப்ரக்ருதி அந்தர்யாமியல்ல 
என்று எடுத்துக்‌ கழிக்கவும்‌ தகுதியற்றதோ, அப்படியே ஜீவனும்‌ தகுதியற்றவன்‌ என்று 
காட்டுவதற்காகவே ப்ரத ஈனத்தையும்‌ எடுத்துக்‌ கழித்திருக்கிறார்‌ ஸுத்ரகாரர்‌. 
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காணப்படாதவன்‌ 


1.2.5. அத்‌_ருங்யத்வாதி_கு.ணகாதி,கரணம்‌ - அதர்வண வேதத்தைச்‌ சேர்ந்த 
முண்டகோபநீஷத்தில்‌, பரவித்யை அபரவித்யை என்று இரண்டு வித்யைகளைக்‌ கூறி, 
அவற்றில்‌ அபரவித்யையாவது வேதவேதாந்தங்களை ஓதுதல்‌ என்றும்‌, பரவித்யையாவது 
ஆசார்ய முகமாக ஜ்ஞானம்‌ பெற்றுத்‌ த்யானம்‌ செய்யப்படும்‌ வித்யை என்றும்‌, இந்த 
பரவித்யையால்‌ பெறப்படும்‌ வஸ்து அக்ஷரம்‌ என்றும்‌ அது அத்‌_௬ங்யன்‌ காணமுடியாதது, 
கைக்கு அகப்படாதது, வர்ணம்‌ கோத்ரம்‌ கண்காது இவையற்றது, எங்கும்‌ பரவி 
அழியாமலிருக்கும்‌ அந்த ஜகத்காரணத்தை ஜ்ஞானிகள்‌ காண்கின்றனர்‌ என்றெல்லாம்‌ 
சொல்லி, மூன்றாவது கண்டத்தில்‌ உருவற்ற திவ்யபுருஷன்‌ உள்ளும்‌ வெளியுமிருப்பவன்‌, 
ப்ராணன்‌ மனஸ்‌ இவை இல்லாதவன்‌, “அக்ஷராத்‌ பரத: பர:” அக்ஷரத்திலும்‌ மேலானவன்‌ 
என்றும்‌ சொல்லிற்று. 

பூர்வபக்ஷம்‌: இங்கே காணப்படாமலும்‌ கைக்கு அகப்படாமலிருக்கும்‌ “அக்ஷரம்‌” 
எனப்படும்‌ வஸ்து மூலப்ரக்ருதியே என்னவேணும்‌. ஏனென்னில்‌, காணப்படூவது, 
மூலப்ரக்ருதியினின்று தோன்றிய ப்ரபஞ்சம்‌. காணமுடியாதது, ப்ரபஞ்சத்தின்‌ 
ஸ்க்ஷ்மநீலையான மூலப்ரக்ருதியே யாகவேணும்‌. இப்போது “அக்ஷரத்துக்கு மேலான ஒரு 
வஸ்து” என்றதை ஜீவன்‌ என்று கொள்ளலாம்‌. ஆக, முண்டகோபநிஷத்‌ மூலப்ரக்ருதியையும்‌ 


ஜீவனையுமே கூறுகிறதன்றி ப்ரஹ்மத்தைக்‌ கூறுகிறதன்று. 


ஸித்‌: “அக்ஷராத்‌ பரத:பர:” என்பதற்கு அக்ஷரத்திற்கும்‌ மேலானதான வஸ்து என்ற 
பொருள்‌ கொள்வதைவிட, அக்ஷரத்திலும்‌ மேலான வஸ்துவிலும்‌ மேலானது என்று பொருள்‌ 
கொள்வதே உசிதம்‌. அப்போது மூலப்ரக்ருதிக்கும்‌ மேலான ஜீவனுக்கும்‌ மேலான பரப்ரஹ்மம்‌ 
என்று பொருள்‌ கொள்ளவே, அந்த வித்யை பரவித்யையாகும்‌. முதலில்‌ பரவித்யைக்கு 
விஷயமாகச்‌ சொல்லப்பட்ட அக்ஷரம்‌ என்பதும்‌ பரப்ரஹ்மமாகவே யிருக்கவேணும்‌. 
ஏனெனில்‌, இந்த அக்ஷரத்தை மேலே ஸர்வஜ்ஞன்‌ என்றும்‌ ஸங்கல்ப சக்கியுடையவன்‌ என்றும்‌ 
சொல்லியுள்ளது. “அக்ஷரமாய்‌ ஸத்யமான புருஷனை எந்த வித்யை மூலம்‌ அறியவேணுமோ 
அந்த வித்யையைப்‌ பெற ஆசார்யனை அணுகவேணும்‌' என்று மேலே ஓதீயிருப்பதால்‌, இந்த 
புருஷனான அக்ஷரம்‌ பரப்ரஹ்மமாகவேயிருக்கவேணும்‌. ஆக அக்ஷரம்‌ என்பது 'மூலப்ரக்ருதீ” 


என்னவொண்ணாது; அக்ஷரத்திலும்‌ மேலானவஸ்து “ஜீவன்‌' என்னவொண்ணாது. 


“எதை அறிந்தால்‌ எல்லாம்‌ அறிந்ததாகுமோ அதை உபதேயிக்க வேணும்‌' என்று 
ஸெளனகர்‌ கேட்க, அங்கிரஸ்‌ என்னும்‌ மஹரிஷியால்‌ இந்த அக்ஷரம்‌ உபதேஸிக்கப்பட்டது. 
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வேதவேதாந்தங்கள்‌ எதனைச்‌ சொல்லத்‌ தோன்றினவோ அது அக்ஷரமெனத்‌ தெரிவதாலும்‌ 
அக்ஷரம்‌ ப்ரஹ்மமே. “பலனைக்‌ கோலாமல்‌ கர்மாநுஷ்டானம்‌ செய்து, ஆறுகளைல்லாம்‌ 
கடலில்‌ புகுந்து தம்பெயரையும்‌ உருவையும்‌ விட்டிருப்பதுபோல்‌, ஜீவர்கள்‌ இவ்வித்யையினால்‌ 
மோக்ஷமடைந்து நாமரூபங்களை விடூகீன்றனர்‌' என்றும்‌, “புருஷனையடைந்து 
பரமஸாம்யத்தைப்‌ பெறுகிறான்‌ என்றும்‌ சொல்லியிருப்பதாலும்‌ இந்த அக்ஷரம்‌ ப்ரஹ்மமே. 


மேலும்‌, மேலுலகம்‌ தலை, சந்த்ர ஸூர்யர்கள்‌ கண்கள்‌, திக்குகள்‌ காதுகள்‌, வேதங்கள்‌ 
பேச்சுகள்‌, வாயுவானது ப்ராணன்‌, எல்லா உலகும்‌ ஹ்ருதயம்‌, பூமியானது கால்கள்‌; இவன்‌ 
எல்லா பூதங்களுக்கும்‌ அந்தராத்மாவாயிருப்பவன்‌” என்று விற்வரூபம்‌ இங்கே ஒரு 
மந்த்ரத்தீல்‌ ஓதப்பட்டிருக்கிறது. இந்த விற்வரூபம்‌ விஷ்ணுவுக்கே ப்ரஸித்தம்‌. ஆக, முண்டகம்‌ 
பரப்ரஹ்மமான நாராயணனையே கூறுகிறது. 


வையவாநரன்‌ 


1.2.6. வைங்வாநராதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ கடைசி ஸ$த்ரத்தில்‌ 
விய்வரூபமுடைய அக்ஷரன்‌ பரமாத்மாவே என்று நீரூபிக்கப்பட்டது. சாந்தோக்யத்தில்‌ 
வைய்வாநரன்‌ எனும்‌ ஒரு தத்வத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லும்போது அதற்கும்‌ விங்வரூபத்தைப்‌ 
படிக்கையால்‌, விய்வரூபத்தைக்‌ கொண்டு ப்ரஹ்மத்தை ஸாதீக்க இயலுமோ என்று மங்கை 


பிறக்க, அந்த வைஸ்வாநரனும்‌ ப்ரஹ்மமே என்கிறது இவ்வதீகரணத்தில்‌. 


கேகய தேசத்து ராஜா அஸ்வபதி என்பவர்‌ வைஸ்வாநர வித்யையை பூர்ணமாக 
அறிந்தவர்‌ என்று கேள்விப்பட்ட கெளதம ரிஷி, தம்முடன்‌ நான்கு ரிஷிகளை அழைத்துக்‌ 
கொண்டு அஸ்வபதீயிடம்‌ சென்று தங்களுக்கு வைய வாநர உபாஸனத்தை அறிவிக்குமாறு 
வேண்ட, அய்வபதி ராஜா ரிஷிகள்‌ ஒவ்வொருவரிடமும்‌ வைய்வானர உபாஸனத்தீல்‌ 
அவரவர்களுக்குத்‌ தெரிந்த அம்மங்களைக்‌ கூறுமாறு கேட்டு, விட்டுப்போன 
அம்றங்களையும்‌ கூட்டி, பூர்ணமாக தலை முதல்‌ அடி வரையில்‌ அவயவங்களை அமைத்து, 


விங்வரூபமாக வைஸ்‌ வானர உபாஸநம்‌ எவ்வாறு செய்யப்படவேணுமென்று உபதேமித்தார்‌. 


சாந்தோக்ய, ப்ரங்ந, ப்ருஹதாரண்யக உபநீஷத்துக்களில்‌ வைய்வானரனை 
*அக்னியாகவும்‌, அக்னிக்கு அதிஷ்டான தேவதையாகவும்‌, *ஜாடராக்னியாகவும்‌, 


* உணவு சமைக்கப்‌ பயன்படும்‌ ஸாதாரண அக்னியாகிய மூன்றாவது பூதம்‌. 


௯ நாம்‌ உண்ணும்‌ உணவை எந்த அக்னி ஐரிப்பிக்கிறதோ அது ஜாடராக்னி. காதைப்‌ பொத்திக்‌ கொண்டால்‌ 
கேட்கும்‌ இரைச்சல்‌ ஜாடராக்னியின்‌ ஓசையே என்பர்‌. ஜீவன்‌ உடலை விட்டூ வெளியேறினால்‌ இந்த 
வைய்வாநர கோஷம்‌ கேட்காது. 
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பரமாத்மாவாகவும்‌ இப்படி நான்கு விதமாகப்‌ பேசியுள்ளதால்‌, வைஸ்வானர வித்யையில்‌ 
வையவானர: என்ற சொல்லால்‌ சொல்லப்படுவது எது என்பது விசாரம்‌. வைங்வானரனை 
புருஷஸரீரத்தீல்‌ இருப்பவனாக ஓதுகையால்‌, அது ஜாடராக்னியாகவே யிருக்கவேணும்‌. 
பரமாத்மா என்று நீச்சயிப்பதற்கில்லை என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. சாந்தோக்யத்தில்‌ இப்ரகரணத்தீன்‌ தொடக்கத்தில்‌, 
அனைவர்க்கும்‌ ஆத்மாவாகவும்‌ ப்ரஹ்மமென்றும்‌ ஒரு தத்வத்தைச்‌ சொல்லி, மேலே 
அத்தத்வத்தை “ஆத்மாநம்‌ வைய்வாநரம்‌' என்று ஓதுகிறது. முதலில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ என்று 
ஓதப்பட்டதே பிறவிடங்களிலும்‌ வைங்வானரன்‌ என்று படிக்கப்படுகையாலும்‌, அனைவர்க்கும்‌ 
ஆத்மாவாயிருக்கை முதலான பரமனுக்கே உரிய குணங்களாலே இவ்வைய்வானரனை 
விசேஷிக்கையாலும்‌, நாலுபொருள்களையும்‌ சொல்லக்கூடிய பொதுவான வைய்வானர பதம்‌ 
இங்கு ப்ரஹ்மமொன்றையே குறிப்பதாகக்‌ கொள்ளவேணும்‌. இந்த ப்ரகரணத்தீல்‌, இந்த 
வைய்வானரனுக்கு த்‌_யுலோகம்‌ தேவலோகம்‌ முதலாக பூ ,லோகமீறாக உள்ள பொருள்களை 
தலை முதல்‌ கால்‌ ஈறாகவுள்ள அவயவங்களாக வைத்து விற்வரூபகமாக ஓதுகிறது. 
முண்டகோபநீஷத்‌ மற்றும்‌ ஸ்ம்ருதி இதிஹாஸ புராணங்களில்‌ இப்பெருமை பரமபுருஷனுக்கே 
ஒதப்படுகிறது. இப்படி பரமபுருஷனுக்கே உரிய த்ரைலோக்ய மரீரத்வமாகிற விஸ்வரூப 
பெருமை இங்கு வைய்வானரனுக்கு சொல்லப்படுகையால்‌, இந்த வைய்வானரன்‌ 


பரமாத்மாவேயாக வேணும்‌. 


வைஸ்வானரன்‌ எனும்‌ பரமாத்மா ஜாடராக்னியை மரீரமாகக்‌ கொண்டவன்‌. 
இவ்வுபாஸனத்தில்‌ ஜாடராக்னியை மரீரமாகக்‌ கொண்ட பரமாத்மாவின்‌ உபாஸனமே 
உபதேஙிக்கப்பட௫ூவதால்‌, வைய்வானரனை அக்னி௰யன்று கூறியிருப்பதும்‌ விரோதிக்காது. 
இங்கு கூறப்படும்‌ பரமாத்மாவுக்கே உரிய விற்வரூபத்வம்‌ கேவல ஜாடராக்னிக்குப்‌ 
பொருந்தாது. சுக்ல யஜுர்வேத வாக்யத்தில்‌ வைய்வான ராத்மாவை புருஷன்‌ என்று 
கூறுவதால்‌, “ஸஹஸ்ர மீர்ஷா புருஷ: “ப,க_வாநீதி ஸப்‌_தே யம்‌ தத_ா புருஷ இத்யபி | 
நீருபாதீ,ச வர்த்தேதே வாஸுதே_வ ஸநாதநே |! பகவான்‌ எனும்‌ மப்தமும்‌ அவ்வண்ணமே 
புருஷ மப்தமும்‌ இயற்கையாகவே பழையோனான வாஸுதேவனிடமே நீலைநீற்கின்றன 
என்று ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதிகளில்‌ புருஷ மப்தத்தால்‌ முக்கியமாகச்‌ சொல்லப்படூபவன்‌ 
பரமாத்மாவான நாராயணனேயாவன்‌. இக்காரணங்களால்‌ இங்கு படிக்கப்படும்‌ 
வைய்வானரன்‌ ஜாடராக்னியை மரீரமாகக்‌ கொண்ட பரமபுருஷனேயாக முடியும்‌. இப்படி 


இயற்கையாகவே புருஷனாயிருக்கையும்‌, விங்வரூப பெருமையும்‌ பூத அக்னிக்கும்‌, 
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அதிஷ்டான தேவதைக்கும்‌ பொருந்தமாட்டாதாகையால்‌ வைல்வானரன்‌ எனப்படுவது 


அவ்விரண்டும்‌ ஆக முடியாது. ஆக வையவானரன்‌ பரமாத்மாவே. 


“விய்வேஷாம்‌ நராணாம்‌ நேதா வைல்வாநர:' எல்லா நரர்களையும்‌ அழைத்துச்‌ 
செல்பவன்‌ வைஸ்வாநரன்‌ எனும்‌ வ்யுத்பத்தியாலே வைய்வாநர மப்தம்‌ பரமாத்மாவைச்‌ 
சொல்வதாகக்‌ கொள்கிறோம்‌. அப்படியே “அக்ரம்‌ நயதித்‌ யக்‌ நீ: உயர்கதிக்கு அழைத்துச்‌ 
செல்கையாலே அக்னியாகிறான்‌ எனும்‌ வ்யுத்பத்தியாலே இயற்கையாகவே அனைவரையும்‌ 
மிக உயர்ந்த கதீக்கு அழைத்துச்‌ செல்லக்‌ கூடியவனான பரமாத்மாவைக்‌ குறிப்பதாகக்‌ 


கொள்ளலாம்‌. 


அக்‌ நீர்‌ வைய்வாநர:' என்று கூறியது கொண்டு இந்த வைய்‌ வாநரனை பரமாத்மாவைத்‌ 
தவிர்ந்த மற்றொரு தத்வமாக எண்ணவேண்டாம்‌ என்பது ஜைமிநீயின்‌ அபிப்ராயம்‌. இதை 
ஸுத்ரகாரர்‌ மறுக்காததால்‌ வியாஸர்‌ உகந்ததேயாம்‌. உபாஸகனுக்கு தாரணா 
ஸெளகர்யத்திற்காக வைஸ்வானரனுக்குச்‌ சொல்லியுள்ள வில்‌ வரூபத்தில்‌ 'த்யுலோகம்‌ தலை, 
பூமிபாதம்‌' என்று அளவுபடுத்தி பேசியுள்ளதாக ஆங்மரத்‌_யர்‌ ஸமாதானம்‌ சொல்லியுள்ளார்‌. 
இதுவும்‌ ஸூத்ரகாரர்‌ உகந்ததே. தலையிலிருந்து கால்வரை அவயவ விசேஷங்களுடைய 
புருஷனாய்ச்‌ சொல்லியது மோக்ஷத்தை விரும்புவோர்‌ அவ்வாறு உபாஸிக்க வேணும்‌ 
என்பதற்காக என்று ப £த_ரி ரிஷியின்‌ அபிப்ராயம்‌. இதுவும்‌ ஸ*த்ரகாரர்‌ உகந்ததே. 


இந்த வித்யைக்கு அங்கமாக தினமும்‌ ப்ராணாஹுதீ எனும்‌ கர்மத்தைச்‌ செய்யவேணும்‌; 
இதனை அக்னிஹோத்ரமாக நீரூபிப்பதற்காகவே 'மார்பே வேதி, மயிர்களே தர்ப்பை கள்‌, 
ஹ்ருதயம்‌ க £ர்ஹபத்யாக்‌ நீ. என்று கல்பிக்கப்படூவதாக ஜைமிநீ கூறுகிறார்‌. ஆக இங்கு 
ஜாடராக்னி சொல்லப்படவில்லை; பரமாத்மாவே சொல்லப்பட்டது. “ஆகாயம்‌ முதல்‌ பூமி 
வரையிலான வைய்வானரனின்‌ அவயவங்களாக, உபாஸகன்‌ தனது சிரஸ்‌ முதல்‌ பாதம்‌ வரை 
அவயங்களையநுஸந்தானம்‌ செய்து, ப்ராணாஹுதியாகிய அக்னிஹோத்ரம்‌ முதலியவற்றால்‌ 
வைய்வானரனாகீய பரமாத்மாவை ஆராதனம்‌ செய்யவேணும்‌: என்கையாலே 
வைய்வானரன்‌ பரமாத்மாவே என்றதாயிற்று. 

இரண்டாம்‌ பாத சுருக்கம்‌: “ஸர்வம்‌ கல்விதம்‌ ப்ரஹ்ம: என்று யாவும்‌ ப்ரஹ்மமே. 
சராசரங்களை உண்பவனாகக்‌ கூறப்பட்டவனும்‌, கண்ணில்‌ நீற்பவன்‌ என்பவனும்‌, 
அந்தர்யாமியாகக்‌ கூறப்பட்டவனும்‌, அக்ஷரம்‌ என்று மூலப்ரக்ருதியைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலானவன்‌ 


என்பவனும்‌, வைய்வானரன்‌ என்பவனும்‌ பரமாத்மாவே. 
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முதலத்யாயம்‌ - மூன்றாம்‌ பாதம்‌ 


இப்பாதத்தில்‌ தெளிவான ஜீவாதி லிங்கங்களையுடைய வேத வாக்கியங்கள்‌ 


விசாரிக்கப்படுகின்றன. 
தேவலோகம்‌, பூமி யாருக்கு சரீரம்‌? 


1.3.1. த்‌_யுப்‌ வாத்‌_யதிகரணம்‌: முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ தேவலோகம்‌, பூலோகம்‌ இவற்றை 
சரீரமாகக்‌ கொண்டதாகக்‌ கூறப்படுகையாலே வைல்வானரன்‌ பரமாத்மாவே என்றது. 
இவ்வதிகரணத்தில்‌, பூலோக ஸ்வர்க லோகங்களுக்கு ஆதாரமானவன்‌ ஜீவனே என்று 
பூர்வபக்ஷம்‌ செய்து, அவன்‌ ஜீவனாகவொண்ணாது பரமனேயாக முடியும்‌ என்று 


நீச்சயிக்கப்படுகிறது. 


முண்டகோபநீஷத்தில்‌, “எவனிடம்‌ தேவலோகம்‌, பூமி, அந்தரிக்ஷம்‌ ௫டூவில்‌ லோகம்‌, 
மனஸ்‌, இந்த்ரியங்கள்‌ யாவும்‌ சேர்ந்துள்ளனவோ, அந்த ஆத்மா ஒருவனையே ஆதரிப்பீர்‌' 
என்றுள்ளது. இப்படி தேவலோகம்‌, பூமி இவற்றுக்கு ஆத ஈரமானவனாக ஓதப்படூபவன்‌ 
ஜீவனேயாகவேணும்‌. ஏனென்னில்‌, மனஸ்‌, ப்ராணன்‌ இவனோடு சேர்ந்திருப்பதாகக்‌ 
கூறப்படுகிறது. “பலவிதமாகப்‌ பிறக்கும்‌ இவன்‌, சரீரத்தினுள்‌ ஸஞ்சரிக்கிறான்‌' என்றும்‌ 
கூறப்படுகிறது. “ஆரங்கள்‌ தேரின்‌ நாபி யிலே சேர்ந்திருப்பதுபோல்‌ எந்த ஜீவனிடம்‌ நாடி_கள்‌ 
சேர்ந்திருக்கின்றனவோ?” என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. இவையாவும்‌ ஜீவனுக்கே பொருந்தும்‌; 
பரமாத்மாவுக்குப்‌ பொருந்தாது. ஆக தேவலோகம்‌ முதலானவற்றுக்கு ஆதாரமாகச்‌ 
சொல்லப்படூபவன்‌ ஜீவனே என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. தேவலோகம்‌ முதலானவற்றுக்கு ஆதாரமாகக்‌ கூறப்படுமவன்‌ 
பரமாத்மாவே யாவான்‌, அவனுக்கே உரிய தன்மைகள்‌ இங்கு படிக்கப்படுகையால்‌. 
“அம்ருதஸ்யைஷ ஸேது:' அம்ருதத்தை அடைவிக்கும்‌ ஸேது போன்றவன்‌ என்று மோக்ஷ 
ஸாதனமாகக்‌ கூறப்படுகிறான்‌. எந்த ஜீவனும்‌ எங்கும்‌ மோக்ஷ ஸாதனமாகக்‌ க்றப்படூவதில்லை. 
ஆத்மா வியாபிப்பவன்‌ எனும்‌ பதமும்‌ பரமனிடமே இயற்கையாகப்‌ பொருந்தும்‌. “யஸ்‌ 
ஸர்வஜ்ஞ: ஸர்வவித்‌' முண்ட 2.2.7) என்று இயற்கையாகவே எல்லாமறிந்தவனாகக்‌ 
கூறுவதாலும்‌ இவன்‌ பரமனேயாக வேணும்‌. “ஸந்ததம்‌ ஸிராபி,ஸ்து லம்பத்‌_யாகோய 
ஸந்நீபம்‌, தஸ்யாந்தே ஸுஷிரம்‌ ஸ்்ஷ்மம்‌ தஸ்மிந்‌ ஸர்வம்‌ ப்ரதிஷ்டி_தம்‌' தாமரை போன்ற 
ஹ்ருதயம்‌ நாடிகளால்‌ கழப்பட்டு தொங்குகிறது. அதன்‌ நடுவிலுள்ள நுட்பமான த்வாரத்தில்‌ 
நாராயணன்‌ நீலைநீற்கிறான்‌ என்று நாரயணவல்லியில்‌ கூறப்படுகையால்‌, நாடிகளோடு 
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சேர்ந்திருப்பதும்‌ பரமனுக்கே பொருந்தும்‌. “அஜாயமாநோ ப_ஹுத £ விஜாயதே' பு.ஸூ 
“பிறப்பற்றவன்‌ பல்படியாகப்‌ பிறக்கிறான்‌”, “ஸம்பவாமி ஆத்ம மாயயா: குதை 4.6 “என்‌ 
ஸங்கல்பத்தாலேயே பிறக்கிறேன்‌' என்கையாலே, பல பிறப்புகளும்‌ பொருந்தும்‌. “அந்தர்‌ 
ப_ஹிங்ச தத்ஸர்வம்‌ வ்யாப்ய நாராயணஸ்ஸ்தீத:' என்று எல்லாப்‌ பொருட்கும்‌ ஆதாரமாக 
ஓதப்படும்‌ நாராயணன்‌, மனஸ்‌ முதலான இந்த்ரியங்களுக்கும்‌ ஆதாரமாயிருப்பவனாகையாலே, 
மந: ஸஹ: ப்ராணை: ஓதம்‌' என்று இங்கு ஓதியிருப்பதும்‌ பரமனுக்கே பொருந்தும்‌. ஆக 
தேவலோகம்‌ முதலானவற்றுக்கு ஆதாரமாயிருப்பவன்‌ ஜீவனல்லன்‌, பரமபுருஷனே. 


'ததா வித்வான்‌ புண்யபாபே விதூ_ய நீரஞ்ஜந: பரமம்‌ ஸாம்யமுபைதீ: முண்ட 3.1.3 
'ப்ரஹ்மஜ்ஞானி பரமபுருஷனோடூ மேலான ஒற்றுமையை அடைகிறான்‌ என்று முக்தர்களால்‌ 
அடையப்படூபவனாக ஓதுகையாலும்‌ இவன்‌ பரமபுருஷனே யாவன்‌; ஜீவனல்லன்‌. இங்கு 
கூறப்படும்‌ த்‌_யுப்‌ வாத்‌ ஆயதந புருஷன்‌ (பூமி முதலானவற்றுக்கு இருப்பிடமாக ஓதப்படுபவண்‌ 
மூலப்ரக்ருதியாகவும்‌ முடியாது; பிராணனையுடைய ஜீவனுமல்லன்‌. “தேஹத்தில்‌ 
அழுந்திக்கிடந்து ப்ரக்ருதியினால்‌ மயங்கும்‌ ஜீவன்‌, எப்போது அத்தேஹம்‌ தன்னிலும்‌ வேறுபட்டு 
நிற்கும்‌ ஈங்வரனைக்‌ காண்கிறானோ அப்போது வருத்தம்‌ நீங்கப்பெறுகிறான்‌' என்று 
இப்ரகரணத்திலேயே பரமாத்மாவை வேறுபட்டவனாக கூறுகையாலும்‌ இவன்‌ ஜீவனல்லன்‌. 
இவ்வுபநீஷத்‌ தொடங்கத்திலிருந்தே “அத_ பராயயா: (1.1.5 என்று பரமாத்வைத்தான்‌ 
விவரிக்கிறது என்று கீழ்‌ அத்‌_ருங்யத்வாத்‌ யதீகரணத்தில்‌ சொல்லப்பட்டது. இப்பாழுது 
நடுவில்‌ சில வாக்யங்களில்‌ நாடீஸம்பந்தம்‌, பல பிறப்புகள்‌ முதலான சில ஜீவதர்மங்கள்‌ 
பேசப்பட்ட மாத்ரத்தால்‌ ப்ரகரணமே மாறிவிடவில்லை. ப்ரகரணத்தில்‌ விச்சே_த_மின்றி 
இடையீடின்றி) பரமபுருஷனே சொல்லப்படுகிறான்‌. 


'த்‌,வா ஸுபர்ணா ஸயுஜா ஸக_ாயா ஸமாநம்‌ வ்ருக்ஷம்‌ பரிஷஸ்வ ஜாதே | தயோரந்ய: 
பிப்பலம்‌ ஸ்வாத்‌_வத்தி அநங்நந்‌ நந்யோ அபி சாக மீதி || முண்ட 3.1.) ஒஞானமாகீறி 
அழகிய இறக்கையை உடையவையும்‌, ஸமான குணங்களை உடையவையும்‌, எப்போதும்‌ 
கூடியிருப்பவையுமான இரு பக்ஷிகள்‌ இவனும்‌, பரமனும்‌ ஒரே மரத்தை (தேஹத்தைப்‌ பற்றி 
நீற்கீன்றன. அவைகளில்‌ ஒன்று ஐவன்‌ பழுத்த கனியை பூக்வமான கர்மப_லத்தைப்‌ 
புசிக்கிறது. மற்றொன்று (ரமாத்மற்‌ அக்கனியை உண்ணாமலேயே ப்ரகாசிக்கிறத) எனும்‌ 
வாக்யம்‌ இப்ரகரணத்தில்‌ காணப்படுகிறது. இவ்விருவருள்‌ கர்மப_லத்தை உண்ணாது 
ப்ரகாசிக்கும்‌ பரமாத்மாவே தேவலோகம்‌, பூமி முதலானவற்றுக்கு ஆத ஈரமானவனாக 
முண்டகத்தில்‌ ஓதப்படுகிறான்‌. 
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பூமா 
1.3.2. பூ, மாதி கரணம்‌: கீழ்‌ அதிகரணத்தில்‌, பரமாத்ம ப்ரகரணத்திற்கு விச்சே_த_ம்‌ 
ஏற்படாததால்‌ த்‌_யுப்‌ வாத்யாயதனம்‌ பரமாத்மாவே என்னப்பட்டது. அப்படியானால்‌ 
சாந்தோக்யத்தில்‌ 'பூ மா” என்று ஓதப்படும்‌ தத்வமும்‌, ஜீவ ப்ரகரணத்தீற்கு விச்சே_த_ம்‌ 
வாராமையாலே ஜீவனேயாக வேண்டும்‌ எனும வாதம்‌ இவ்வதிகரணத்தில்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


சாந்தோக்ய உபநீஷத்தில்‌ ஏழாவது அத்யாயத்தில்‌ பூ ,மவித்யை ஓதப்படுகிறது. அதாவது 
பூமா என்றவொரு வஸ்துவைச்‌ சொல்லி அதன்‌ பெருமையை விளக்கி அதை உபாஸிக்கும்‌ 
உபாஸகன்‌ அளவில்லாத ஆனந்தமடைவான்‌ என்றது. இங்கு பூமா என்று பேசப்படுவது 


ஜீவாத்மாவா? பரமாத்மாவா? என்று மங்கை. இது விசாரிக்கப்பட்டு ஸித்தாந்திக்கப்படுகிறது. 


ஒரு ஸமயம்‌ நாரதர்‌ ஸனத்குமாரரிடம்‌ சென்று, “நான்‌ வெறும்‌ மந்த்ரம்‌ 
தெரிந்தவனேயல்லது ஆத்மாவை இன்னதென்று அறியேன்‌. ஆத்மாவையறிந்தவனே எல்லா 
சோகத்திலிருந்தும்‌ விடூபடூவதாகப்‌ பெரியோர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. அதனை உபதேயிக்க 
வேணும்‌” என்று கேட்க, “நீர்‌ நாமத்தை ப்ரஹ்மமென்று உபாஸி' என்றார்‌. நாமாவைவிட 
மேலான வஸ்து உளதோ? என்று நாரதர்‌ கேட்க, வாக்கை ப்ரஹ்மமென்று உபாஸி என்றார்‌. 
வாக்கைவிட பெரியது உண்டோ என்ன, ஸனத்குமாரர்‌ வரிசையாக மனஸ்‌, ஸங்கல்பம்‌, சித்தம்‌, 
த்யானம்‌, விஜ்ஞானம்‌, பலம்‌, அந்நம்‌, ஜலம்‌, தேஜஸ்‌, ஆகாமம்‌, நினைவு, ஆசை 
இவைகளைச்‌ சொல்லி, 14வது கண்டத்தில்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலாக ப்ராணனை உபகேமி 
த்தார்‌. இங்கு ப்ராணன்‌ என்றது ஜீவாத்மாவை. இதை உபாஸிப்பவன்‌ அதிவாதியாவான்‌ 
என்று கூறி முடித்தார்‌. தான்‌ உபாஸிக்கும்‌ வஸ்துதான்‌ மிகவும்‌ சிறந்ததென்று சொல்லிக்‌ 
கொள்பவன்‌ அதிவாதி. நாரதர்‌ ப்ராணனைவிட மேலான வஸ்து உளதா? என்று கேட்கவில்லை. 
ஆயினும்‌ ஆசார்யர்‌ தொடர்ந்தார்‌. 16-வது கண்டத்தில்‌, ஸத்யத்தைக்‌ கொண்டு அதிவாதம்‌ 
செய்கிறவன்தான்‌ உண்மையான அதிவாதியாவான்‌ என்றார்‌. நாரதர்‌ ஸத்தியத்தின்‌ 
பெருமைகளை தெரிந்துகொள்ள விரும்பவே, ஆசார்யர்‌ அதற்குண்டான 
பெருமைகளையயல்லாம்‌ உபதேமித்து 23வது கண்டத்தில்‌ அந்த வஸ்துவை ப்ரஹ்மத்தை 
ஸாக்ஷாத்கரிப்பவன்‌ வேறான்றைக்‌ காணவும்‌ கேட்கவும்‌ அறியவும்‌ மாட்டான்‌. அதுதான்‌ 
பூமா டபரித) - அளவிட முடியாத ஸுகஸ்வரூபி - அது வேறொரு வஸ்துவை ஆதாரமாகக்‌ 
கொள்ளாமல்‌ 'ஸ்வே மஹிம்நீ' என்கிறபடி தனக்குத்தானே ஆதாரமாயிருக்கும்‌. உபாஸகனுக்கு 
எல்லாப்புறங்களிலும்‌ வியாபித்திருக்கும்‌. அதை அஹம்‌ என்றும்‌ ஆத்மாவென்றும்‌ 
உபாஸிக்கவேணும்‌. இதனால்‌ அவனுக்கு எல்லாவித ஆனந்தமும்‌ கிடைக்கும்‌. துக்கமே 
இராது என்று சொல்லி உபதேசத்தை முடித்தார்‌. 
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ப்ராணனைவிட மேலான வஸ்து உளதா என்று நாரதர்‌ வினவாததால்‌, அதற்குமேல்‌ 
23-ம்‌ கண்டம்‌ வரையில்‌ ப்ராண ப்ரகரணத்திற்கு ஒரு விச்சேதமும்‌ ஏற்படவில்லை. ஆகையால்‌ 
24-வது கண்டத்தில்‌ பூமா பெரிது என்று ஓதப்படூவது ப்ராணன்‌ என்று ஓதப்பட்ட ஜீவனே 
என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 

ஸித்‌: பூ,மா என்று சொல்லப்பட்டது பரப்ரஹ்மமே, ஸம்ப்ரஸாதன்‌ என்கிற 
ஜீவாத்மாவைவிட மேம்பட்டதாக உபதேசிக்கப்படுகையாலே. ஸம்ப்ரஸாதன்‌ என்பது 
பகவத்ஸம்பந்த ஜ்ஞானத்தால்‌, ரஸிகனான ஜீவனைக்‌ குறிக்கிறது. ப்ராணன்‌ எனும்‌ ஜீவனைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மேலானவனாக “ஸத்யம்‌” எனப்படும்‌ ப்ரஹ்மத்தை 16-வது கண்டத்தில்‌ 
உபதேசிக்கிறபடியால்‌, ப்ராண ப்ரகரணத்தீற்கு விச்சேதம்‌ ஏற்பட்டுவிட்டது. ஆக, ஸத்யம்‌ 
எனப்படும்‌ ப்ரஹ்மமே 24-வது கண்டத்தில்‌ “பூ மா' என்று ஓதப்படுகிறது. (16-வது கண்டத்தீல்‌ 
எவன்‌ ஸத்யம்‌ எனப்படும்‌ ப்ரஹ்ம விஷயத்தில்‌ அதிவாதியாகிறானோ அவனே உண்மையில்‌ 
அதிவாதம்‌ செய்பவன்‌ என்றதால்‌, ப்ராணோபாஸகனிற்காட்டில்‌ ப்ரஹ்மோபாஸகனே 
சிறந்தவன்‌ என்றதாகிறது. இங்கு பூமாவிற்கு கூறிய குணங்கள்‌ - அம்ருதத்வம்‌, வேறொன்றை 
ஆதாரமாய்‌ உடைத்தாயிராமை, ஸர்வாத்மாவாயிருக்கை, ஸர்வ காரணமாயிருக்கை 
முதலானவை வேறு எந்த ஜீவனுக்கும்‌ பொருந்தாதாகையால்‌, ஸுகஸ்வரூபியாகச்‌ 


சொல்லப்பட்ட “பூ மா” பரப்ரஹ்மமே என்றதாயிற்று. 


அக்ஷரம்‌ 

1.3.3. அக்ஷராதி,கரணம்‌ - சென்ற அதிகரணத்தில்‌ “ஸ்வேமஹிம்நீ' என்று 
தனக்குத்தானே ஆதாரமாயிருக்கும்‌ மஹிமையுடைய “பூ, மா: ப்ரஹ்மமே என்று 
நீச்சயிக்கப்பட்டது. இப்பருமை பரமனைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறான சித _சித்துக்களுக்கும்‌ உண்டு 
எனும்‌ வாதம்‌ இவ்வதிகரணத்தீல்‌ தள்ளப்படுகிறது. ஸர்வகார்ய ஆத ஈரமான ஆகாசத்துக்கும்‌ 
ஆதாரமாக அக்ஷரத்தைச்‌ சொல்லி, அதற்கோர்‌ ஆதாரத்தை சொல்லாமையாலே 
அக்ஷரத்திற்கு தன்‌ மஹிமையிலே நிலைநீற்கை ஸித்திக்கிறது. 


ப்ருஹதாரண்யக உபநிஷத்‌ ஐந்தாவது அத்யாயத்தில்‌, யாஜ்ஞவல்க்ய மஹரிஷியுடன்‌ 
பல ப்ராஹ்மணர்கள்‌ வாதவிவாதம்‌ செய்கிறார்கள்‌. அவர்களில்‌ க_ார்க்‌_கி எனும்‌ பெண்மணி 
இரண்டு முறை கேள்வி கேட்கிறாள்‌. அதில்‌ இரண்டாவது முறை கேள்வி: வானுலகுக்கு மேலும்‌, 
மண்ணுலகுக்கு கீழேயும்‌ இவற்றுக்கிடையே உள்ள பொருள்கள்‌ யாவும்‌ முக்காலத்திலும்‌ எதில்‌ 
பின்னப்பட்டிருக்கின்றன ? அதாவது இவற்றுக்கெல்லாம்‌ ஆதாரம்‌ யாது? இதற்கு 
யாஜ்ஞவல்க்யரின்‌ பதில்‌: ஆகாசத்தில்‌. இதற்கு மேல்‌ க_ார்க்கி, கேட்கிறாள்‌: அவ்வாகாசம்‌ 


al 


http://acharya.org 


எதில்‌ இணைந்திருக்கிறது? பதில்‌: அக்ஷரத்தில்‌. இது பெரிதுமன்று, சிறிதுமன்று, குட்டையன்று, 
நெட்டையன்று, நீறமில்லாதது, இருள்‌ இல்லாதது என்று விரிவாகக்‌ கூறுகிறார்‌. இந்த அக்ஷரம்‌ 
என்பது மூலப்ரக்ருதீயா அல்லது ஜீவனா அல்லது பரமாத்மாவா என்று ஸம்மயம்‌. முதல்‌ 
கேள்விக்குப்‌ பதிலாகச்‌ சொன்ன ஆகாசமென்பது பூதாகாசமாய்‌, அதற்கும்‌ ஆதாரமாய்‌ 
காரணமாய்‌ இருப்பது மூலப்ரக்ருதியாகையாலே, அதையே அக்ஷரம்‌ என்று சொல்லிற்று 
என்பது பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: அக்ஷரம்‌ என்பது ப்ரஹ்மமே; அம்பர-அந்த-த்ருதே என்று அம்பரமென்கிற 
ப்ரஸித்த ஆகாசத்துக்கும்‌ அப்பாலுள்ள மூலப்ரக்ருதியை தரித்தீருப்பதாகச்‌ 
சொல்லப்படூகையாலே, கீழ்‌ உத்தரத்தில்‌ ஆகாசம்‌ என்றது பூதாகாசமாகாது. ஏனென்னில்‌, 
மூவுலகங்களிலும்‌ முக்காலங்களிலும்‌ எல்லாப்பொருள்களுக்கும்‌ ஆதாரமாக (காரணமாகி 
ஓதப்பட்டது கார்யமான பூதாகாசமாகாது. அதற்கு காரணமான பரப்ரஹ்மமாகத்தானிருக்க 
வேணும்‌. இங்கு அக்ஷரமானது ஆகாசத்தை தரிக்கிறது என்றுமட்டூம்‌ சொல்லி நீறுத்தாமல்‌ 
ஸுர்யன்‌, சந்த்ரன்‌, மேலுலகு, கீழுலகு, காலம்‌ யாவற்றையும்‌ ஆண்டு தாங்குகிறது 
என்கையால்‌ அவன்‌ ஸர்வேங்வரனாய்த்தானிருக்கவேணும்‌. ப_த்‌_தனோ, முக்தனோ, 
மூலப்ரக்ருதியோ என்னவொண்ணாது. மேலும்‌ “இவ்வக்ஷரம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ கேட்கிறது; 
யாரும்‌ இதைக்‌ கேளார்கள்‌; எல்லாவற்றையும்‌ நீனைக்கும்‌; யாராலும்‌ இதை நீனைக்க 
முடியாது” என்றெல்லாம்‌ சொல்லப்படூவதாலும்‌ இவ்வக்ஷரம்‌ ஜீவனோ, மூலப்ரக்ருதியோ 
என்னவொண்ணாது. மேலும்‌, “எல்லாம்‌ இவ்வக்ஷரத்தின்‌ ஆணைப்படி நடக்கின்றன; 
இதையறியாதவன்‌ ஸம்ஸாரத்தில்‌ உழல்வன்‌, இதையறிந்தவன்‌ முக்தீ பெறுகிறான்‌” என்றும்‌ 
சொல்கையாலே, இத்தகைய நியமன சாமர்த்யம்‌ பரமாத்மாவுக்கே பொருந்துமாகையாலே 
இங்கு அக்ஷரம்‌ எனப்படுபவன்‌ பரமாத்மாவே என்று தேறிற்று. 
காணப்படுபவன்‌ 

1.3.4. ஈஷதிகர்மாதி கரணம்‌: - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ அக்ஷரம்‌ எனப்படுபவன்‌ எவராலும்‌ 
காணப்படாதவன்‌ என்றது. அவ்வாறெனில்‌, காணப்படுபவனாக வேறொரு வாக்யத்தில்‌ 


சொல்லப்படூபவன்‌ பரமாத்மாவாக முடியாது எனும்‌ வாதம்‌ இவ்வதிகரணத்தில்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


அதர்வண வேதத்தைச்‌ சார்ந்த ப்ரச்நோபநீஷத்தீல்‌ ஒரு கதை: ஆறு மஹரிஷிகள்‌ 
பிப்பலாதர்‌ எனும்‌ ப்‌_ரஹ்மவித்தீடம்‌ சென்று சில கேள்விகள்‌ கேட்டு உபதேசம்‌ பெறுகின்றனர்‌. 
அவர்களில்‌ ஒருவரான ஸத்யகாமர்‌ என்பவர்‌, 'ப்ரணவத்தை உபாஸிப்பவனுக்கு கிடைக்கும்‌ 


பலனைத்‌ தெரிவிக்க வேணும்‌: என்ன, ஆசார்யர்‌ பதில்‌ சொல்கிறார்‌: ப்ரணவத்தை ஒரு 
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மாத்ரையுடையதாக உபாஸிப்பவன்‌ மனுஷ்ய லோகத்தையடைந்து அங்கு ஸுகமே 
வாழ்வான்‌. இரண்டூ மாத்ரைகளையுடையதாக உபாஸிப்பவன்‌ அந்தரிக்ஷத்தில்‌ ஸோமலோகம்‌ 
சென்று பல போகங்களையநுபவித்து மீண்டும்‌ பூமிக்கே திரும்பிவிடுவன்‌. மூன்று 
மாத்ரைகளையுடையதாக உபாஸிப்பவன்‌ ஸூர்யலோகம்‌ சென்று, தோலையுரிக்கும்‌ பாம்பு 
போலே தனது பாபங்களையெல்லாம்‌ விட்டு ப்‌ ரஹ்மலோகம்‌ சேர்ந்து அங்கிருக்கும்‌ புருஷனை 
ஸாக்ஷாத்கரிப்பன்‌. இவ்விடத்தில்‌ ப்ரஹ்மலோகமென்பது சதுர்முக ப்ரம்மாவின்‌ 
உலகமாதலால்‌, அங்குபோகும்‌ உபாஸகன்‌ பார்ப்பது சதுர்முகனேயாக வேணும்‌ என்பது 
பூர்வபக்ஷம்‌. 

ஸித்‌: மூன்று மாத்ரைகளையுடையதாக ப்ரணவத்தை உபாஸிப்பவன்‌ சென்று சேருமிடம்‌ 
பரமபதமே. ப்‌ ரஹ்மலோகமென்றது ப்‌_ரஹ்மத்தின்‌ லோகமேயன்றி சதுர்முக ப்ரம்மாவின்‌ 
ஸத்ய லோகமன்று. அவன்‌ ஸாக்ஷாத்கரிப்பது பரப்ரஹ்மமே. இப்ரகரணத்தீலேயே மூன்று 
மாத்ரைகளையுடையதாக ப்ரணவத்தை உபாஸிப்பவன்‌ அடையும்‌ புருஷனை வர்ணிக்கும்‌ 
பகுதியில்‌ “யத்தத்‌ சாந்தம்‌ அம்ருதம்‌ அப யம்‌ பரஞ்ச' என்று ஓதப்பட்டூள்ளது. அவ்விடத்தில்‌ 
ஸாக்ஷாத்கரிக்கப்படும்‌ புருஷன்‌ பசி முதலான ஆறு ஊர்மிகள்‌ இல்லாதவன்‌, எவ்வித 
பயமுமற்றவன்‌, அனைவரிலும்‌ மேலானவன்‌ என்று சொல்லியுள்ளதால்‌ இவை 
பரமாத்மாவையே குறிப்பவை. சதுர்முகனுக்கு பசி முதலான தோஷங்கள்‌ உண்டு. மேலும்‌ 
“எல்லாப்‌ பாபங்களும்‌” நீங்கப்பெற்றவன்‌; அதாவது கர்மஸம்பந்தத்தை அறுத்துக்‌கொண்டவன்‌ 
என்கையால்‌ அவன்‌ அடையுமிடம்‌ பரமபதமேயன்றி கர்மாதீனமான சதுர்முகனுடைய லோகம்‌ 
என்பது பொருந்தாது. மற்றும்‌ அந்த ஸ்தானத்தை *யத்தத்‌ கவயோ வேத_யந்தே' என்று கவிகள்‌ 
த்ய ஸுரிகள்‌ பார்க்குமிடமாகச்‌ சொல்லிற்று. அந்தரிக்ஷத்திற்கு அடுத்தது சதுர்முகனுடைய 
லோகம்‌ என்பதும்‌ சரியன்று. ஸ்வர்க்கம்‌ முதலிய பல லோகங்கள்‌ உள்ளன. மேலும்‌ 
பிப்பலாதர்‌ தமது பதிலை ஆரம்பிக்கும்‌ போதே ப்ரணவத்தை அபரப்ரஹ்மம்‌ என்றும்‌ 
பரப்ரஹ்மம்‌ என்றும்‌ பிரித்து, அபரமென்பதை ஒரு மாத்ரையுடையது இரு மாத்ரையுடையது 
என்று இரண்டாகப்‌ பிரித்து, ஒரு மாத்ரையுடையதாக உபாஸிப்பவன்‌ பூலோகத்தில்‌ செல்வத்தை 
யநுபவிப்பான்‌ என்றும்‌ இரண்டு மாத்ரையுடையதாக உபாஸிப்பவன்‌ மேலுலகங்கள்‌ 
எல்லாவற்றிலும்‌ போகங்களையநுபவிப்பான்‌ என்றும்‌ சொல்லி, பின்பு பரமெனப்பட்ட மூன்று 
மாத்ரைகளையுடைய ப்ரணவத்தை உபாஸிப்பவன்‌ எல்லா பாபங்களும்‌ கழியப்பெற்று 
ஒருவிதமான தோஷத்திற்கும்‌ இடம்தராத திவ்யலோகத்தில்‌ பரமபுருஷனை ஸாக்ஷாத்கரிப்பன்‌ 
என்கையாலே வேறு சங்கைக்கே இடமில்லை யென்றதாயிற்று. ஆக ஈஷதிகர்மபுருஷன்‌ 


பார்வைக்கு விஷயமானவன்‌ ஸர்வேய்வரனான நாராயணன்‌ என்றதாயிற்று. 


த _ஹராகாயம்‌ 

1.3.5. த_ஹராதீ கரணம்‌ - ஹ்ருதயத்தில்‌ வஸிப்பவனை 'ஆகாமம்‌' என்ற சொல்லால்‌ 
குறிப்பிடுவதால்‌, இவன்‌ பரமாத்மாவல்லன்‌ எனும்‌ ஆக்ஷேபம்‌ எழ, அதைத்தள்ளி இவன்‌ 
பரமாத்மாவே என்கிறது இவ்வதிகரணத்தில்‌. 


சாந்தோக்ய உபநீஷத்‌ எட்டாவது அத்யாயத்தில்‌ த ஹரவித்யை ஓதப்பட்டுள்ளது. 
“அத _யதி_தமஸ்மிந்‌ ப்‌ ரஹ்மபுரே த_ஹரம்‌ புண்ட ரீகம்‌ வேங்ம த ஹரோ£ஸ்மிந்‌ அந்தர 
ஆகாம: தஸ்மிந்‌ யத_ந்த: தத_ந்வேஷ்டவ்யம்‌ தத்‌ _வாவ விஜிஜ்ஞாஸிதவ்யம்‌' ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
வாஸஸ்தானமான இந்த தேஹத்தீல்‌ தாமரை போன்று சிறிய (ஹ்ருதயமென்னும்‌) 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ இருப்பிடம்‌ உள்ளது. அதற்குள்ளேயிருப்பது தேடத்தக்கது; அதுவே 
அறியத்தக்கது. இவ்விடத்தில்‌ த,_ஹராகாமம்‌ என்பது எது? ஐந்தாவது பூதமான ஆகாமமா, 
ஜீவாத்மாவா அல்லது பரமாத்மாவா என்பது ஸம்மயம்‌. ஆகாமம்‌ என்று பூதாகாசத்தையே 


இங்கு சொல்கிறது என்பது பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: த_ஹரமென்பது பரமாத்மாவே. இவ்வுபநீஷத்தே 'த_ ஹராகாயத்தில்‌ என்ன 
இருக்கிறது?” என்று கேட்டுக்கொண்டு அதற்கு பதில்‌ சொல்லுகிறது. தஸ்மிந்‌ காமா ஸமாஹிதா 
- அந்த த_ஹராகாயத்தில்‌ விரும்பத்தக்க குணங்கள்‌ இருக்கின்றன. அதாவது “ஏஷ 
ஆத்மா$பஹதபாப்மா விஜரோ விம்ருத்யுர்‌ விமோகோ விஜிக த்ஸோ$பிபாஸ: ஸத்யகாம: 
ஸத்யஸங்கல்ப: (இவன்‌ இயற்கையிலேயே பாபமற்றவன்‌, மூப்பு அற்றவன்‌, மரணமற்றவன்‌, 
மயோகமற்றவன்‌, பசியற்றவன்‌, தாகமற்றவன்‌, வேண்டிய பொருள்களை எப்போதும்‌ 
உடையவன்‌, நீனைத்தவற்றை எப்போதும்‌ ஸாதிீக்கக்‌ கூடியவன்‌ என்கிறபடி கல்யாண 
குணங்களை உடையவன்‌ என்றது. இப்ரகரணத்தில்‌ “பரமாத்மாவையும்‌ இந்த கல்யாண 
குணங்களையும்‌ உபாஸித்து பரமபதம்‌ அடைகின்றனர்‌' என்கையாலே, குணாஷ்டகம்‌ என்று 
ப்ரஸித்தீ பெற்ற இக்குணங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்திடம்‌ இருக்கும்‌ குணங்களேயன்றி பூதாகாமத்துக்கு 
பொருந்தாதவை. பூதாகாஸத்தையுபாஸிப்பவனுக்கு ஒரு நன்மையும்‌ உண்டாகாது. ஆக 
த_ஹராகாமம்‌ ப்ரஹ்மமே. மேலும்‌, “இந்த பூ ,தாகாமம்‌ எப்படி பெரிதாயுள்ளதோ அப்படியே 
ஹ்ருதயத்தீலுள்ள இந்த த,ஹராகாமமும்‌ பெரிதாயுள்ளது' என்று த_ஹராகாயத்திற்கு 
உபமானமாக பூ _,தாகாமம்‌ எடூக்கப்பட்டுள்ளதால்‌, இதனாலும்‌ பூ _தாகாயத்தீலும்‌ வேறுப்பட்டது 
த_ஹராகாமம்‌ என்று தெளிவாகிறது. 


இதேயுபநிஷத்தீல்‌ வேறு இடத்தில்‌, “பூமியினடியில்‌ புதையல்‌ இருக்க அதனை 
அறியாமலேயே அதன்மேல்‌ ஸஞ்சரிப்பது போலே, எல்லா சேதநர்களும்‌ ஸுஷுப்தீ நிலையில்‌ 
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தூங்கும்போது காரணமான இந்த த _ஹராகாயத்தை தினந்தோறும்‌ அடைந்தாலும்‌, 
ப்ரக்ருதியினால்‌ மறைக்கப்பட்டிருப்பதால்‌ அறிவதில்லை' என்று கூறப்பட்டுள்ளது. இவ்விடத்தில்‌ 
த_ஹராகாயத்தை எடுத்து அதை ப்ரஹ்மலோக மப்தத்தாலும்‌ சொல்கிறது. இப்படி சேதநர்க்கு 
தினந்தோறும்‌ த_ஹராகாயத்தீடம்‌ க_தியைச்‌ சொல்லுகையாலும்‌ த_ஹராகாமத்தைக்‌ குறித்து 
ப்ரஹ்மலோக மப்தத்தை ப்ரயோகிக்கையாலும்‌ இந்த த_ஹராகாமம்‌ பரமாத்மாவேயென 
விளங்குகிறது. வேதவாக்யங்களில்‌ பரமாத்மாவைக்‌ குறித்தே க_ தீ மப்தங்கள்‌ 


காணப்படுகையாலும்‌ இங்கு த_ஹராகாமம்‌ பரமாத்மாவே. 


இவ்வுபநீஷத்தில்‌, த, ஹராகாஸயம்‌ ஸர்வலோகங்களையும்‌ தரித்து நீற்பதாக 
ஓதப்பட்டூள்ளது. இப்படி பரமாத்மாவுக்கே உரித்தான ஸர்வலோக த ஈரணப்‌ பெருமையை 
த_ஹராகாயத்திற்கு படித்துள்ளதாலும்‌ த_ஹராகாமம்‌ பரமாத்மாவான ஸ்ரீமந்நாராயணனேயாக 
முடியும்‌. “எங்கும்‌ ப்ரகாமிப்பவனாகையாலே ஆகாமம்‌ எனப்படும்‌ பரமாத்மா இல்லாவிடில்‌, 
யார்தான்‌ இம்மை மறுமைப்‌ பயன்களை அடைய முடியும்‌?” என்று தைத்ரிய 
ஆனந்தவல்லியிலும்‌, “எல்லா பூதங்களும்‌ ஆகாமம்‌ எனப்படும்‌ பரமாத்மாவிடமிருந்தே 
உண்டாகின்றன” என்று சாந்தோக்யத்திலும்‌ ஓதப்படுவதாலும்‌ பரமாத்மாவிடம்‌ ஆகாம மப்தம்‌ 
ப்ரஸித்தியுள்ளதாகையாலும்‌ த_ஹராகாமம்‌ பரமாத்மாவே. 


இங்கு சொல்லப்படும்‌ த_ஹராகாம குணங்கள்‌ பூதாகாயத்திற்கு பொருந்தாவிடினும்‌, 
ப்ரகாயமுடையவனாகையாலே ஆகாமமெனத்தக்க ஜீவனிடம்‌ பொருந்தலாமேயென்னில்‌ 
இக்குணங்கள்‌ “பரஞ்சோதீ' எனப்படும்‌ பரமாத்மாவுக்குப்‌ பொருந்துமேலயாழிய கர்மமடியாக 
சரீரஸம்பந்தமுடைய ஜீவனுக்குப்‌ பொருந்தாது. தஹர வித்யை ஒருவாறு முடிந்தவுடன்‌, கீழே 
சொன்ன “ய ஆத்மா$பஹதபாப்மா' எனும்‌ வாக்யம்‌ அப்படியே ப்ரஜாபதீயால்‌ சொல்லப்பட்டதாக 
ஓதப்பட்டூள்ளது. அதற்கு “ப்ரஜாபதி வாக்யம்‌” என்ற ப்ரஸித்தியுமுண்டு. அது 
ஜீவாத்மாவைப்பற்றிச்‌ சொல்வதேயன்றி பரமாத்மாவைப்‌ பற்றியதன்று. அதனால்‌ முதலில்‌ 
ஓதப்பட்ட வாக்யமும்‌ ஜீவனையே சொல்லிற்று என்னலாகாதோவென்னில்‌, ஆகாது. 
ஏனென்னில்‌, முதலில்‌ சொன்ன வாக்யத்தீல்‌ இயற்கையாகவே த_ஹராகாயத்தீற்கு 
குணாஷ்டகமுண்டென்று சொல்லிற்று. இரண்டாவதான ப்ரஜாபதி வாக்யத்தில்‌, ஜீவன்‌ பரமனை 
உபாஸித்து அவனருளாலேயே தனது எல்லாக்கர்மங்களையும்‌ கழித்துக்‌ கொண்ட பிறகு 
அவனுடைய பரிசுத்தமான ஆத்மாவுக்கு குணாஷ்டகம்‌ உண்டாகுமென்று சொல்லப்பட்டது. 
ஜீவன்‌ முக்தி தையில்‌ இக்குணங்களை உடையவனாகிறான்‌. ப_த்‌_த, தமையில்‌ இவை 
ப்ரகாஸ்மிப்பதில்லை. த_ஹராகாயத்தில்‌ சொன்ன வஸ்துவுக்கு இக்குணங்கள்‌ எப்போதும்‌ 
ப்ரகாமமாயிருப்பவை. ஆக தஹராகாமம்‌ என்பது ஜீவனைக்‌ குறிக்காது; 


ப்ரஹ்மத்தையே சொல்கிறது. 
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'பரஞ்ஜஷ்யோதீருபஸம்பத்‌_ய ஸ்வேந ரூபேணாபி  நீஷ்பத்‌_யதே' - பரஞ்சோதியை 
அடைவதாலேயே ஜீவன்‌ ஸ்வரூப ஆவிர்ப்பாவமடைகிறான்‌ - என்கிறபடி ஜீவனுக்கு ஸ்வரூப 
விளக்கத்தைச்‌ செய்வதாகிற மஹா ப்ரப £வத்தை த_ஹராகாமயமான பரமாத்மாவுக்குக்‌ 
காட்டவே இங்கு ஜீவன்‌ எடுக்கப்பட்டான்‌. ஆக த_ஹராகாமம்‌ பரமனே. ஹ்ருதயத்திலுள்ள 
த_ஹராகாமம்‌ மிகவும்‌ சிறியது. அது அணுவான ஜீவனுக்குப்‌ பொருந்துமேயொழிய விபு வான 
பரமாத்மாவுக்குப்‌ பொருந்துமோவென்னில்‌, உபாஸகனுக்கு தாரணாஸைளகர்யத்தீற்காக 
அல்ப பரிணாமமுடையவனாக ஓதீற்று. இதனாலும்‌ த_ஹராகாமம்‌ ஜீவனாக முடியாது. 
ஜீவன்‌ கர்மம்‌ கழியப்பெற்று குணாஷ்டகத்தைப்‌ பெற்று த ஹராகாயத்தோடூ 
ஸாம்யத்தையடைந்தாலும்‌ த_ஹராகாயமாகான்‌. கீதையில்‌, “இதம்‌ ஜ்ஞாந முபாங்ரித்ய மம 
ஸாத _ர்ம்யம்‌ ஆக_தா:' (4.2 பரமாத்மாவை உபாஸித்து ஜீவன்‌ பரமாத்மாவை 
அனுகரிக்கிறான்‌ பூரமனோடூ ஸாம்யத்தையடைகீறான்‌ என்றுள்ளது. ஆக அநுகரிக்கப்படும்‌ 
த_ஹராகாமம்‌ அநுகரிக்கும்‌ ஜீவனைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறான பரமாத்மாவே. 
அங்கு_ஷ்ட ப்ரமிதன்‌ 

1.3.6. ப்ரமிதாதி கரணம்‌: முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ ஹ்ருதயத்திலுள்ள மிகச்சிறிய 
தஹராகாமம்‌ பரமாத்மாவே என்றது. இதில்‌ அல்ப பரிமாணமுள்ளவனாக மற்றொரு 
வேதவாக்யத்தில்‌ ஓதப்படுபவன்‌ ஜீவனாவனோ எனும்‌ மங்கை நீக்கப்பட்டு அவனும்‌ 


பரமாத்மாவே என்று நீர்ணயிக்கப்படுகிறது. 


கடோபநீஷத்தில்‌, “அங்கு _ஷ்ட_ மாத்ர: புருஷ: மத்‌,ய ஆத்மநீ தீஷ்ட தி | ஈமாநோ 
பூ,தப_வ்யஸ்ய ந ததோ விஜுகு_ப்ஸதே ॥ 2.4.12 கட்டைவிரல்‌ பருமனுள்ள புருஷன்‌ சரீரத்தின்‌ 
நடுவில்‌ இருக்கிறான்‌. முக்காலத்திலுமுள்ள அனைத்துக்கும்‌ ஈங்வரனான அவன்‌ 
அவ்விருப்பில்‌ வெறுப்படைவதீல்லை என்று தொடங்கி மூன்று மந்திரங்கள்‌ காணப்படுகின்றன. 
இதில்‌ அங்குஷ்ட மாத்ரன்‌ கைக்கட்டைவிரலின்‌ அளவையுடையவன்‌ என்று சொன்னது 


ஜீவாத்மாவையா பரமாத்மாவையா என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: பரமாத்மா விபுவாகையால்‌ அவன்‌ ஸ்வரூபம்‌ அங்குஷ்ட மாத்ரமாயிராது. 
ஜீவாத்மா அணுவாகையால்‌ அவனும்‌ அங்குஷ்டத்தளவினனன்று என்றாலும்‌ 
ம்‌ வேதாற்வதரத்தில்‌ ஜீவனை வர்ணிக்கும்‌ ப்ரகரணத்தில்‌ 'அவன்‌ ப்ராணாகிபன்‌: (ப்ராணனை 
நீயமிப்பவன்‌, தன்‌ கர்மங்களால்‌ எல்லாவிடங்களிலும்‌ ஸஞ்சரிப்பவன்‌, ஸூர்யனைப்போல்‌ 
விளங்குமவன்‌, ஸங்கல்பம்‌ அஹங்காரம்‌ முதலியவற்றை உடையவன்‌, அங்குஷ்டமாத்ரன்‌' 


என்று ஸ்பஷ்டமாகச்‌ சொல்லியிருப்பதால்‌, ப்ரக்ருத வாக்கியங்களிலும்‌ ஜீவனையே 
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சொல்லிற்றென்று கொள்வதே உசிதம்‌. மேலும்‌, பரமாத்மாவை அங்குஷ்டமாத்ரன்‌ என்று 
வேறெந்த வாக்யங்களிலும்‌ சொல்லவில்லை. மற்றும்‌ ஸாவித்ரீ சரித்ர ப்ரகரணத்தில்‌ 
யமதேவன்‌ அங்குஷ்டத்தினளவாக இருந்த ஸத்யவானின்‌ ஆத்மாவை அவனுடலிலிருந்து 
விடூவித்து எடூத்துச்‌ சென்றான்‌ என்றும்‌ சொல்லிற்று. ஆக இங்கு ஜீவனைத்தான்‌ சொல்கிறது. 


ஸித்‌: அங்கு_ஷ்ட_ ப்ரமிதன்‌ (கட்டைவிரல்‌ அளவினன்‌ என்று அளந்து பேசப்பட்ட 
புருஷன்‌ பரமாத்மாதான்‌ ஜீவாத்மாவன்று, இம்மந்த்ரங்களில்‌ வழங்கப்பட்ட சொல்‌ 
பரமாத்மாவையே காட்டக்கூடியதாகையால்‌ என்பது ஸத்ரார்த்தம்‌. “ஈமமாநோ பூதபவ்யஸ்ய' 
என்று முக்காலத்திலுமுள்ள எல்லா பதார்த்தங்களையும்‌ ஆளுபவன்‌ என்று சொல்லியிருப்பதால்‌, 
அந்த அடைமொழி ஜீவனுக்குப்‌ பொருந்தாது. பரமாத்மாவுக்கே பொருந்தும்‌. 


மேலும்‌, இந்த ப்ரகரணத்தில்‌, “இவனிடம்‌ பயத்தால்‌ உலகிலுள்ள பொருள்களைல்லாம்‌ 
ஓங்கப்பட்ட வஜ்ரத்தைக்‌ கண்டது போல்‌ நடுங்குகின்றன. அக்னி, ஸூர்யன்‌, இந்த்ரன்‌, வாயு, 
ம்ருத்யுதேவன்‌ ஆகியோர்‌ இவனிடம்‌ அச்சத்தால்‌ ஓடியோடியும்‌ தமது கடமைகளைச்‌ செய்து 
வருகிறார்கள்‌' என்று ஓதப்பட்டுள்ளது. இதேபோல்‌ “பீ ஷாஸ்மாத்‌_ வாத:பவதே பீ ஷோதே_தி 
ஸூர்ய: | பீ ஷாஸ்மாத்‌_ அக்‌_நீங்சேந்த்‌_ரங்ச ம்ருத்யுர்‌ த ஈவதீ பஞ்சம: || இப்பரமாத்மாவிடம்‌ 
பயத்தாலே காற்று அடிக்கிறது; இதனிடம்‌ பயத்தாலே ஸூர்யன்‌ உதிக்கிறான்‌; அக்னியும்‌ 
இந்த்ரனும்‌ ஐந்தாமவனான யமனும்‌ இவனிடம்‌ பயத்தாலே தம்தம்‌ கார்யங்களைச்‌ 
செய்கின்றனற்‌ என்று தைத்ரீய ஆனந்தவல்லியிலும்‌ ஒதப்பட்டூுள்ளது. இப்பெருமைகள்‌ 


எல்லாம்‌ பரமாத்மாவுக்கே உரியதாகையால்‌ அங்குஷ்டமாத்ரன்‌ பரமபுருஷனேயாவான்‌. 


இவ்வுபநீஷத்திலேயே “நதத்ர ஸூர்யோ ப ஈதி ந சந்த்‌_ரதாரகம்‌ நேமா வித்யுதோ 
ப ஈந்தி குதோ5யமக்‌ நீ: | தமேவ ப ஈந்தமநுப ஈதீ ஸர்வம்‌, தஸ்ய ப ஈஸா ஸர்வமித_ம்‌ விப ஈதி 
(கட 2.5.15) என்று இப்புருஜஷனை உலகிலுள்ள தேஜபதார்த்தங்களையயல்லாம்‌ 
ப்ரகாசப்படுத்தும்‌ பரஞ்சோதி என்றும்‌ சொல்லிற்று. இதனாலும்‌ அங்குஷ்டமாத்ரன்‌ நாராயண 
பரோ ஜ்யோதி: என்று ஓதப்படும்‌ ஸ்ரீமந்நாராயணனே ஆகமுடியும்‌. 


பரமாத்மாவை அங்குஷ்டமாத்ரன்‌ என்று சொன்னால்‌, யாருடைய அங்குஷ்டமென்று 
கேள்வியெழ, உபாஸிக்கும்‌ அந்தந்த அதிகாரிகளின்‌ அங்குஷ்டமென்று பதில்‌. அப்படியானால்‌ 
அங்குஷ்டமேயில்லாத பாம்பு, குதிரை முதலிய விலங்குகளில்‌ பரமனின்‌ பரிமாணம்‌ 
எவ்வளவோ என்ற கேள்வியெழ, “இது உபாஸந ப்ரகரணம்‌, உபாஸநம்‌ செய்பவர்கள்‌ 
“அங்குஷ்ட்ட மாத்ர: புருஷோ ஜ்யோதீரிவ அதூ_மக:' சூட. 2.4.13) என்கிறபடி தம்தம்‌ கட்டை 
விரலளவு புகையற்ற தேஜோரூபமாய்‌ பரமாத்மாவை உபாஸிக்கவேணும்‌. உபாஸனத்தில்‌ 
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அநேகமாக மனுஷ்யர்களுக்கே அதிீகாரமிருப்பதால்‌, மற்ற இடத்தில்‌ விசாரம்‌ பண்ணவேண்டிய 
ப்ரஸக்தியே இல்லை என்று பதில்‌. 
தேவர்களும்‌ உபாஸநம்‌ செய்யலாம்‌ 

1.3.7. தே_வதாதி கரணம்‌: கீழ்‌ அதிகரணத்தில்‌ கடைசியில்‌ “மனுஷ்யர்களே 
ப்ரஹ்மோபாஸநத்திற்கு அதிகாரிகள்‌” என்றொரு வார்த்தை வந்ததால்‌, தேவர்களும்‌ அது 
செய்யலாமோ என்கிற விசாரமுண்டாக, இடையிலே ப்ராஸங்கி கமாக இவ்வதிகரணம்‌ 
தோன்றிற்று. 


பூர்வபக்ஷம்‌: தேவர்‌ கந்தர்வர்‌ முதலானார்க்கு ப்ரஹ்மோபாஸநத்தில்‌ அதிகாரமில்லை. 
ஏனெனில்‌, அவர்களுக்கு தேஹ மிருப்பதாக ப்ரமாணமில்லையாகையாலே, முதலில்‌ 
தேஹமேயில்லை. உபாஸநம்‌ தேஹமுடையவர்களே செய்வது. ஆக, உபாஸநத்தீல்‌ 
ஸாமர்த்யமில்லாமையாலும்‌, உபாஸநத்தீல்‌ அர்த்தி த்வம்‌ இல்லாமையாலும்‌ அவர்களுக்கு 
ப்ரஹ்மோபாஸநத்தில்‌ அதிகாரமில்லை. ஒருவன்‌ ஒரு கார்யம்‌ செய்ய வேணுமானால்‌ 
அவனுக்கு இரண்டு அம்சங்கள்‌ தேவைப்படும்‌. ஒன்று அர்த்தித்வம்‌. அதாவது அக்கார்யத்தால்‌ 
கிடைக்கும்‌ பலனில்‌ ஆசை. மற்றொன்று ஸாமர்த்யம்‌. அதாவது அக்கார்யம்‌ செய்து 
தலைக்கட்டுகைக்கு தேவையான ஜ்ஞானம்‌, ப_லம்‌ முதலியவை. ப்ரஹ்மோபாஸநம்‌ 
செய்பவனுக்கு அதனால்‌ கிடைக்கும்‌ பலனான மோக்ஷத்தைப்‌ பெறவேணுமென்கிற 
ஆசைதான்‌ அர்தித்வம்‌. உபாஸநம்‌ செய்வதற்கு ஆவச்யகமான ப்ரஹ்மஜ்ஞானம்‌, திடமான 
சரீரம்‌, குறைவில்லா இந்த்ரியங்கள்‌ இவை ஸாமர்த்யம்‌ எனப்படும்‌. தேவர்கள்‌ தாம்‌ 
அநுஷ்டித்த புண்யத்தின்‌ பலனாக இன்பங்களை அநுபவிப்பவர்கள்‌. அவர்கள்‌ மோக்ஷ 
ஸுகத்தைப்‌ பற்றி கனவிலும்‌ நீனையாதவர்கள்‌. ஆகையால்‌ மோக்ஷம்‌ பெறவேணும்‌ எனும்‌ 
ஆசையில்லாதவர்கள்‌. ஆக அர்த்தித்வம்‌ இல்லை. தேஹமில்லாமையாலே ஸாமர்த்யமும்‌ 
இல்லை. ஆக, ப்ரஹ்மோபாஸநத்தில்‌ அவர்களுக்கு அதிகாரமில்லை. 


மற்றொரு விஷயம்‌: தேவதை என்றொரு வஸ்துவே தனித்துக்‌ கிடையாது. அதற்கு 
உருவமும்‌ கிடையாது. அது நாம்‌ செய்யும்‌ யாகங்களுக்கு நேரில்‌ வந்து ஹவிஸ்ஸைப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்டு நாம்‌ வேண்டும்‌ பலனை அளிக்கும்‌ என்பது அடியோடு கிடையாது. நாம்‌ 
செய்து வரும்‌ யாகங்களில்‌ ஓதப்படும்‌ அந்தந்த மந்திரங்கள்தான்‌ தேவதை எனப்படூவது. 
ஒழுங்காக யாகத்தைச்‌ செய்து முடித்தால்‌ அதனால்‌ புண்யமுண்டாகி அதனால்தான்‌ நாம்‌ 
விரும்பும்‌ பலன்‌ கிடைக்கும்‌. ஆக, முதலில்‌ தேவதை ப்ரஹ்மோபாஸநம்‌ செய்யுமா செய்யாதா 
என்கிற கேள்வியே பொருளற்றது என்பது சில மீமாம்ஸகர்களின்‌ போக்கு. 
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ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ப்ரஹ்மோபாஸநம்‌ தேவர்களுக்கும்‌ கூடும்‌, அவர்களுக்கும்‌ 
அர்த்தீத்வம்‌ ஸாமர்த்யம்‌ ஆகிய இரண்டும்‌ உண்டாகையாலே. குணக்கடலான பரமனின்‌ 
இனிமையை அறிகையாலே, ப்ரஹ்மோபாஸநத்தில்‌ இச்சையாகிற அர்த்தித்வம்‌ அவர்களுக்கு 
உண்டு. தேஹம்‌ இந்த்ரியம்‌ முதலியவை அவர்களுக்கும்‌ உண்டாகையாலே ஸாமர்த்தீயமும்‌ 
உண்டு. ஸ்ருஷ்டி ஸ்தலங்களில்‌ தேவர்‌ முதலான அனைவர்க்கும்‌ பரமாத்மா நாமரூப 
வ்யாகரணம்‌ செய்ததாக வேதவாக்கியங்கள்‌ ஓதுகின்றன. தே_ஹேந்த்ரியாதீ_களைச்‌ செய்வதே 
நாமரூப வ்யாகரணம்‌ எனப்படுகிறது. “இந்த்ரன்‌ ஸமித்தைக்‌ கையில்‌ கொண்டு ப்ரஜாபதி 
அருகே சென்றான்‌ என்கையால்‌ தேவர்களுக்கு கரசரணாதீகளையுடைய தேஹம்‌ உண்டு 
என்று தெரிகிறது. தேஹமிருப்பதால்‌ அதனாலேற்படும்‌ துன்பங்களும்‌ அதை நீக்கிக்‌ கொள்ள 
ப்ரஹ்மோபாஸநத்தில்‌ விருப்பமாகிற அர்தித்வமும்‌ இருக்கக்‌ குறையில்லை. ஆக அர்தித்வ 
ஸாமார்த்யங்கள்‌ தேவர்களுக்கும்‌ உள்ளபடியால்‌ அவர்களுக்கு ப்ரஹ்மோபாஸநநத்தில்‌ 


அதிகாரம்‌ உண்டு. 


பலன்‌ பெறுவதற்காக யக்ஞ யாகங்களை விதிக்கும்‌ வேத வாக்கியங்களே, பல 
தேவதைகளின்‌ உருவத்தையும்‌ குணங்களையும்‌ பலவாறாகப்‌ பாடி, அந்தந்த தேவதைகள்‌ 
நாம்‌ தரும்‌ அவிஸ்ஸைப்‌ பெற்று ஸந்தோஷப்பட்டு நமக்குப்‌ பலனைத்‌ தருமென்று 
ஸ்பஷ்டமாகவே ஓதியிருக்கையால்‌, வேதத்தை ப்ரமாணமென்று இசைந்தவர்கள்‌ அதில்‌ 
கூறப்பட்ட தேவதைகளின்‌ குணரூபங்களையும்‌ இசைந்தே தீர வேணும்‌. “யஜ தேவ பூஜாயாம்‌' 
என்கிற த ஈது பாடத்தால்‌ தேவபூஜைக்குத்தான்‌ யாகமென்ற பெயரின்று ஸ்பஷ்டமாகக்‌ 
காட்டப்படுகிறது. இவையெல்லாம்‌ கிடையா என்று சொல்வது தகாது. அப்படியே ஆகட்டும்‌. 
தேவர்களுக்கு மரீரமுண்டூ எனில்‌, ஒரு மரீரமுடைய ஒரு தேவன்‌ ஒரே காலத்தில்‌ 
பலவிடங்களில்‌ நடக்கும்‌ யாகங்களுக்கு எப்படிச்‌ செல்ல முடியும்‌; ஹிவிர்ப்ப ஈக ஈதீகளை 
எப்படிப்‌ பெற்றுக்கொள்ள முடியும்‌ என்று கேள்வியெழுந்தால்‌, விசேஷ மக்தியினால்‌ ஸளப ரி 
ரிஷி பல சரீரங்களையெடுத்துக்‌ கொண்டதுபோல்‌, தேவர்களும்‌ பல சரீரங்களையெடுத்துக்‌ 


கொள்ளக்‌ கூடும்‌ என்பது பதிலாகும்‌. 


தேவர்களுக்கு மரீரமுண்டூ எனில்‌, உத்பத்தி விநாமங்களும்‌ உண்டு என்றதாகி, 
உத்பத்திக்கு முன்னும்‌ அழிவிற்குப்‌ பின்னும்‌ வேத மந்திரங்களில்‌ காணும்‌ இந்த்ரன்‌ முதலான 
மப்தங்களுக்கு பொருளில்லாமல்‌ போகுமே; வேத மப்தங்களும்‌ அநீத்யமாக வேண்டிவருமே 
என்னில்‌ - இந்த்ராதி வைதிக மப்தங்கள்‌ லெளகிக மப்தங்களைப்‌ போலே அந்தந்த தேஹ 


வ்யக்திகளை மட்டும்‌ குறிப்பவையல்ல. மனிதன்‌, மாடு, மரம்‌, பக்ஷி, குடம்‌ என்பது போல்‌ 


59 


http://ach 


arya.org 


ஜாதியைச்‌ சேர்ந்த எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ குறிப்பவை. குடம்‌ என்றால்‌ அதைப்போன்ற 
தோற்றமுள்ள எல்லாப்‌ பொருள்கட்கும்‌ குடம்‌ எனப்பெயர்‌. இக்காலத்தீல்‌ கவர்னர்‌, கலெக்டர்‌, 
தாசில்தார்‌ என்பவை போலே பிரமன்‌, சிவன்‌, இந்த்ரன்‌, சந்திரன்‌, ஸூர்யன்‌ எனும்‌ 
தேவதைகளைச்‌ சொல்லும்‌ பெயர்களைல்லாம்‌ ஒவ்வோரதிகாரத்தைப்‌ பற்றி ஏற்பட்ட சொற்கள்‌ 
அவ்வதீகாரம்‌ பெற்ற பலரைக்குறிக்கும்‌. ஒரு இந்த்ரன்‌ அழிந்துபோனாலும்‌, பிரமன்‌ தன்‌ 
மனதிலுள்ள அந்த இந்த்ர மப்தத்தைக்‌ கொண்டே வஜ்ரஹஸ்தனாயிருக்கை முதலான 
இந்த்ரஜாதி லக்ஷணத்தையறிந்து முன்‌ இந்த்ரனைப்‌ போலேயுள்ள வேறொரு இந்த்ரனைப்‌ 
படைக்கிறான்‌. ஆக இப்படி இந்த்ராதி மப்தங்களிலிருந்தே இந்த்ராதிகளைப்‌ 
படைக்கிறானாகையாலே, இந்த்ராதி மரீரங்கள்‌ அநித்யமானாலும்‌, அந்த மப்தங்கள்‌ 
அநீத்யமாகவோ பொருளற்றதாகவோ ஆகாது. பிரமன்‌ வேத மப்தங்களிலிருந்தே 
இந்த்ராதிகளைப்‌ படைக்கிறான்‌ என்று ஸ்ருதி, ஸ்ம்ருதி இதிஹாஸ புராணங்கள்‌ 
சொல்லுகின்றன. 


வேதத்தில்‌ விங்வாமித்ரர்‌ போன்ற பெயர்கள்‌ காணப்படுகிறதே. வேதம்‌ அவர்களுக்குப்‌ 
பிற்பட்டதா? என்னில்‌, பிரமன்‌ இந்த்ராதிகளைப்‌ படைப்பதுபோலே ப்ரளய காலத்திற்குப்‌ பிறகு 
“விங்வாமித்ரஸ்ய ஸூக்தம்‌ ப_வதீ' விங்வாமித்ரருடைய ஸ*க்தமாகிறது என்பது போன்ற 
வேதப்பகுதிகளை வேதாத்யயனம்‌ செய்யாமலேயே ஸ்வர அக்ஷரங்கள்‌ சிறிதளவும்‌ தவறாமல்‌ 
ஸாக்ஷாத்காரம்‌ செய்யவல்ல ஜீவாத்மாக்களை முன்‌ கல்பத்திலிருந்த விஸ்வாமித்ரர்‌ 
போன்றவர்களாகப்‌ படைக்கிறான்‌. அவர்களும்‌ அத்யயனமின்றியே அந்த விஸ்வாமித்ர 
ஸூக்தம்‌ முதலானவற்றை ஸாக்ஷாத்கரித்து பிறருக்கு ஓதுவிக்கிறார்கள்‌. எனவே விஸ்வாமித்ரர்‌ 


என்ற பெயர்கள்‌ கூடிய வேதங்கள்‌ அநீத்யங்களாகா. 


வேதத்தின்‌ நீத்திய தன்மையாவது மப்தங்களின்‌ ஆநுபூர்வியனப்படூம்‌ வரிசையின்‌ 
நீத்தியத்‌ தன்மையேயாகும்‌. முன்கல்பத்திலிருந்த வேதங்களின்‌ ஆநுபூர்வியை நீனைவு 
கூர்ந்து அதே ஆநுபூர்வியுடன்‌ உபதேயிப்பதே வேதங்களின்‌ நீத்தியத்தன்மையும்‌, 
அவபைளருஜேயத்‌ தன்மையுமாகும்‌. அநீத்யமான மப்தங்களுக்கு வேறுவிதமான 
நீத்யத்வம்‌ பொருந்தாது. இப்படி வேதங்கள்‌ நீத்யமாகவும்‌, ஒரு புருஷனால்‌ 
செய்யப்படாததாகவுமிருக்கையால்‌ மப்த விரோதம்‌ ஏற்படாது. 


நைமித்திக ப்ரளயத்தில்‌ வேண்டுமானால்‌ பிரமன்‌ முன்‌ போலவே ஸ்ருஷ்டிக்கையாலே 
ஸப்த விரோதமில்லாமலிருக்கலாம்‌. மஹா ப்ரளயத்தில்‌ ப்ராக்ருத ப்ரளயத்தில்‌ பிரமன்‌ முதல்‌ 
அனைத்தும்‌ அழிந்துபோகுமே என்னில்‌, பரமபுருஷனான நாராயணன்‌ மஹா ப்ரளயத்திற்குப்‌ 
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பின்‌, முன்புள்ள ஆகாரத்துடனும்‌ அதே பெயருடனே எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ 
ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌. பிரமனைப்‌ படைத்து முன்பிருந்த வண்ணமே வேதங்களை பிரமனுக்கு 
உபதேஙிக்கிறான்‌. எனவே வேதம்‌ நித்யம்‌ என்பதில்‌ யாதொரு விரோதமுமில்லை. ஆக, 
தேவர்கட்கு உடல்‌ உண்டு; அவர்களுக்கு ப்ரஹ்ம வித்யையில்‌ அதிகாரத்திற்கு 
எத்தடையுமில்லை என்றதாயிற்று. 
வஸ்வாதி தேவதைகளுக்கு ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ அதிகாரம்‌ உண்டு 

1.3.8. மத்‌ வதி கரணம்‌: - பொதுவாக, தேவர்களுக்கு ப்ரஹ்மவித்யைகளில்‌ அதிகாரம்‌ 
உண்டு என்று முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ சொல்லப்பட்டது. மது வித்யை முதலான சில குறிப்பிட்ட 
வித்யைகளில்‌ அவர்களுக்கு அதிகாரம்‌ இல்லை எனும்‌ கருத்து தள்ளப்படுகிறது 
இவ்வதீகரணத்தில்‌. 


சாந்தோக்யம்‌ மூன்றாவது அத்யாயத்தில்‌ மது வித்யை எனுமொரு உபாஸநம்‌ 
விதிக்கப்படுகிறது. அது ஸுர்யனை தேஜஸ்ஸை உபாஸிக்கும்‌ வித்யை. யாகாதீ கர்மங்களை 
விதி பூர்வமாக அநுஷ்டிப்பதால்‌ அக்கர்மங்களில்‌ வழங்கப்படும்‌ ஹவிஸ்‌ ரஸமாக முது - 
தேனாகு மாறி ஸுர்யனை அடையும்‌. ஸூர்யன்‌ ரஸ ஸ்வரூபம்‌ உடையவனாவான்‌. ரஸ 
ரூபியான ஸுர்யனின்‌ ஒரு பாகத்தை, ஸுர்யனின்‌ நாற்புறமும்‌ மேல்பக்கத்திலும்‌ உள்ள 
வஸுக்கள்‌, ருத்ரர்கள்‌, ஆதித்யர்கள்‌, மருத்துக்கள்‌, ஸாத்யர்கள்‌ எனும்‌ ஐந்து தேவதைகள்‌ 
பருகுகிறார்கள்‌ அதாவது கண்டு களிக்கிறார்கள்‌. தேவர்கள்‌ நம்மைப்‌ போல்‌ உண்பதில்லை. 
கண்டே மகீழ்வறி. வஸுவை உபாஸநை செய்ய விரும்புமவன்‌ வஸு உண்ட பகுதியை 
உபாஸநை செய்யவேணும்‌. அப்படி உபாஸிப்பவன்‌ வஸுரூபியாவான்‌. (இவ்விதமே 
மற்றவர்களை உபாஸநை செய்யும்‌ விதமும்‌. இப்படி ஸுர்யனிடத்தில்‌ மது உண்டாகும்‌ 
க்ரமமும்‌, வஸு ஆதீத்யர்களை உபாஸிப்பதால்‌ உபாஸகன்தானும்‌ அப்பதவிகளை 


அடையலாம்‌ என்பதும்‌ இவ்வுபநிஷத்தில்‌ தெரிவிக்கப்படுகிறது. 


இங்கு விசாரம்‌ என்னவெனில்‌ ஏற்கனவே இப்பதவிகளில்‌ இருக்கும்‌ வஸுக்கள்‌, 
ஆதித்யர்கள்‌ முதலானார்க்கு இப்பதங்களில்‌ விருப்பம்‌ எப்படியிருக்க முடியும்‌? தாங்களே 
உபாஸ்ய தேவதைகளாயிருக்கும்‌ போது, இவ்வித்யைகளில்‌ தம்மைத்தாமே உபாஸித்துக்‌ 
கொள்வதென்பது பொருந்தாது. உபாஸ்யர்கள்‌ €_பாஸிக்கப்படுகிறவர்கள்‌ உபாஸகர்களாக 
உபாஸநை செய்பவர்களாகி ஆகார்‌. ஆக மதுவித்யை முதலானவற்றில்‌ வஸு, ஆதித்யர்‌ 
முதலான தேவதைகளுக்கு அதிகாரமில்லை என்பது ஜைமிநீ கருத்து. 
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மேலும்‌, ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌, “பரஞ்சோதியான பரமாத்மாவை தேவர்கள்‌ 
ஆயுஸ்ஸாகவும்‌, அம்ருதமாகவும்‌ உபாஸிக்கிறார்கள்‌' என்று சொல்லப்பட்டூள்ளது. தேவர்கள்‌ 
'பரமாத்மாவை' உபாஸிக்கிறார்கள்‌ என்றதால்‌, தேவர்களுக்கு வஸு, ஆதித்ய தேவதைகளை 
உபாஸிப்பதில்‌ அதிகாரமில்லை என்றாகிறது. ஆக வஸு முதலானவர்களுக்கு மது வித்யை 
முதலானவற்றில்‌ அதிகாரமில்லை என்பது பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. மதுவித்யை முதலானவற்றில்‌ வஸு முதலான 
தேவர்களுக்கு அதிகாரமுண்டு. அவர்கள்‌ தற்சமயம்‌ அப்பதவிகளை வஹித்தாலும்‌, 
மறுகல்பத்திலும்‌ இன்னமொருமுறை அப்பதங்களைப்‌ பெறவிரும்பியும்‌, கல்ப முடிவில்‌ 
மோக்ஷமடைய விரும்பியும்‌ மதுவித்யை முதலானவற்றை அநுஷ்டிக்கலாமன்றோ. வஸுவாக 
தற்போதிருப்பவன்‌ மதுவித்யையில்‌ உபாஸிப்பது தன்னை மட்டூமன்று. தன்னை சரீரமாகக்‌ 
கொண்ட பரமாத்மாவையே அந்தர்யாமியையே உதய அஸ்தமனமில்லாத ஸுர்யனாக 
உபாஸிக்கிறான்‌. ஆக இதுவும்‌ ஒரு ப்ரஹ்ம வித்யையே. இதற்கு பலன்‌ மறுகல்பத்தில்‌ 
வஸுத்வ ப்ராப்தி; கல்பமுடிவில்‌ மோக்ஷம்‌ - ப்ரஹ்ம ப்ராப்தி. “தேவர்கள்‌ பரமாத்மாவை 
உபாஸிக்கிறார்கள்‌' என்றதும்‌ விரோதீக்கிறதில்லை. தேவதைகள்‌ அத்யயனம்‌ செய்யாமலேயே 
இயற்கையிலேயே வேதங்களையும்‌ அர்த்தங்களையும்‌ அறிந்தவர்கள்‌. ஆகையால்‌ 
வித்யையில்‌ அதிகாரியாகிறார்கள்‌. இந்த்ர நாரதாதிகள்‌ ப்ரஹ்மவித்யையை ஆசார்யர்களிடம்‌ 
க்ரஹித்ததும்‌ பலவிடங்களில்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளது. 
சதுர்த்தனுக்கு ப்ரஹ்ம வித்யையில்‌ அதிகாரமில்லை 

1.3.9. அபமாத்‌ ராதி கரணம்‌: கீழே அர்த்தீத்வ ஸாமர்த்யங்களை உடையவர்கள்‌ ப்ரஹ்ம 
வித்யைக்கு அதிகாரிகள்‌ என்று சொல்லிற்று. இதனால்‌ சதுர்த்தன்‌ இத்தகுதீகளைப்‌ பெற்று 
ப்ரஹ்ம வித்யையை அநுஷ்டிக்கலாமா என்கிற விஷயம்‌ இவ்வதிகரணத்தில்‌ 
விசாரிக்கப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: தாராளமாக அநுஷ்டிக்கலாம்‌. அவனுக்கு வேதாத்யயனம்‌ செய்ய 
யோக்யதையில்லாவிடினும்‌, இதிஹாஸ புராணங்களைக்‌ கேட்க அதிகாரமுண்டாகையால்‌, 
அதனால்‌ ப்ரஹ்மஜ்ஞானமும்‌ மோக்ஷமும்‌ பெறவேணுமென்கிற இச்சையும்‌ உண்டாகலாம்‌. 
அக்னி கார்யங்களில்‌ அதீகாரமில்லாவிடினும்‌, அவன்தன்‌ வர்ணத்துக்கேற்ப பூர்வ வர்ண 
சுச்ருஷை, ஸத்யவசனம்‌ முதலிய தர்மங்களையநுஷ்டித்து உபாஸனத்திலும்‌ இழியலாம்‌. 
விதுரர்‌ முதலானோர்‌ இவ்வர்ணத்தில்‌ பிறந்து வைத்தும்‌ ப்ரஹ்மநீஷ்டர்களாக 
விளங்கினரன்றோ. மேலும்‌ ஸம்வர்க்க வித்யையில்‌ ஆசார்யன்‌ சிஷ்யனை “ஹே முத்ரா 
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என்றே விளித்து ப்ரஹ்மோபதேஸம்‌ செய்ததாகக்‌ காண்கிறது. ஆகையால்‌ ஸுரத்ரனுக்கும்‌ 
உபாஸனத்தீல்‌ அதிகாரமுண்டென்று தெரிகிறது. 


ஸித்‌: உபநிஷத்துக்களில்‌ ஓதப்பட்ட ப்ரஹ்ம வித்யைகளை, அவ்வுபநிஷத்தை ஓதியே 
கற்றுக்‌ கொள்ள வேணும்‌ என்கிற நீர்பந்தம்‌ உள்ளது. மூவர்ணத்தீனர்க்கும்‌ உபநயநமாகாமல்‌ 
வேத வேதாந்தங்களை ஓத அதிகாரம்‌ கிடையாது. மாத்ரனுக்கு உபநயநமே கிடையாது. ஆக, 
ஸம்ஸ்காரமில்லாத ம*த்ரனுக்கு ஸம்ஸ்காரத்தை அபேக்ஷிக்கும்‌ ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ 
அதிகாரம்‌ கிடையாது. மா*த்ரனுக்கு இதிஹாஸ புராணங்களைக்‌ கேட்க அநுமதித்தது, அவன்‌ 
பாபங்களைப்‌ போக்கிக்‌ கொள்ளுகைக்காகவேயன்றி உபாஸனம்‌ செய்வதற்காகவன்று. 
விதுராதிகள்‌ முன்‌ ஜந்மத்தில்‌ ஸம்பாதித்த ஜ்ஞானம்‌ இப்பிறவியிலும்‌ லோபிக்காமல்‌ 
இருக்கப்பெற்றவர்களேயன்றி இப்பிறவியில்‌ அத்யயனம்‌ பண்ணினார்களல்லர்‌. ஆக, 
இவைகளைக்‌ கொண்டு ம*த்ரனுக்கு உபாஸநத்தில்‌ அதிகாரம்‌ உளதென்று சொல்வது தகாது. 


சாந்தோக்ய உபநீஷத்தில்‌ நாலாவது அத்யாயத்தில்‌ ஸம்வர்க்க வித்யை ஓதப்பட்டூள்ளது. 
ஜாநமருதி என்பவர்‌ பரமதார்மிகர்‌. பல ஊர்களில்‌ தர்மசத்ரம்‌ ஏற்படுத்தி அன்னம்‌ 
முதலியவற்றை விசேஷமாக தானம்‌ செய்து வந்தார்‌. இதனால்‌ ஸந்தோஷமடைந்த இருவர்‌, 
இவ்வளவு தார்மிகராயிருக்குமவர்க்கு ப்ரஹ்மஜ்ஞாமில்லையேயென்று வருந்தி ஓர்‌ உபாயம்‌ 
செய்தனர்‌. ஒருநாள்‌ ஜாநங்ருதி திறந்தவெளியில்‌ படூத்திருக்கும்போது, இருவரும்‌ இரண்டு 
ஹம்ஸபக்ஷிகள்‌ வடிவுகொண்டூ ஆகாசத்தில்‌ பறந்து சென்றனர்‌. அவற்றில்‌ ஒரு பக்ஷி 
சொல்கிறது: “அண்ணா! கீழே படுத்திருப்பவர்‌ பரமதார்மிகரான ஜாநங்ருதி. தேஜஸ்‌ மிக்கவர்‌. 
ஆகையால்‌ அவர்‌ அருகே செல்லாமல்‌ விலகி வா. இதைக்‌ கேட்ட மற்ற பக்ஷி சொல்கிறது: 
“இவரென்ன மஹாஜ்ஞானியான ரைக்வரா? என்னைக்‌ கொளுத்திவிட; இவரிடம்‌ ஒரு தேசும்‌ 
கிடையாது.” முதல்‌ பக்ஷி கேட்கிறது: “யார்‌ அந்த ரைக்வர்‌? மற்ற பக்ஷி சொல்கிறது: 
“லோகத்திலுள்ள அனைவரின்‌ ஜ்ஞானமும்‌ நற்கருமங்களும்‌ எவருடைய ஜ்ஞானகர்மங்களில்‌ 
அடங்குமோ அவரே ரைக்வர்‌. அவரிடம்‌ ஒரு வாஹனமும்‌ உண்டு. இதைக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டிருந்த ஜானம்ருதி 'ப்ரஹ்மஜ்ஞாமில்லையென்று ஒரு பக்ஷி ஹேளனமாகச்‌ சொல்லிப்‌ 
போயிற்றே” என்று மிகவும்‌ வருத்தமுற்றான்‌. ரைக்வர்‌ யார்‌? எங்குளார்‌? என்பதைக்‌ 
கண்டுபிடித்துவர தன்‌ க்ஷத்தாவை தேர்ப்பாகனை யழைத்து உத்தரவிட்டான்‌. அவரும்‌ மிக 
ஙரமப்பட்டு ரைக்வர்‌ இருக்குமிடம்‌ தெரிந்து வந்தார்‌. உடனே ஜாநங்ருதி ஆயிரம்‌ பசுக்கள்‌, 
பெரியதேர்‌, தன்னுடைய கன்னிப்பெண்‌, சிலகீராமங்கள்‌ இவற்றை ரைக்வருக்கு விநயத்தோடுூ 
ஸமர்ப்பித்து, ஸ்வாமி! இக்காணிக்கைகளை ஸ்வீகரித்து நீர்‌ உபாஸித்து வரும்‌ தேவதையை 
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அடியேனுக்கு உபதேமித்தருள வேண்டூுகிறேன்‌' என்றான்‌. ரைக்வர்‌ ஸந்தோஷப்பட்டு 
“அஹஹ மத்ரனே! நீ எனக்கு பலகாலம்‌ சுச்ருஷை செய்யாவிடிலும்‌, இவ்வளவு 
காணிக்கைகளை ஸமர்ப்பித்ததால்‌ நான்‌ உனக்கு உபதேஸிக்கிறேன்‌ கேள்‌' என்று சொல்லி 
ஸம்வர்க்க வித்யையை உபதேமித்தார்‌. 


இதில்‌ ரைக்வர்‌ ஜாநங்ருதியை மத்ரன்‌ என்று அழைத்துள்ளதால்‌ ஜாநஸ்ருதி ஸூத்ர 
வர்ணத்தைச்‌ சேர்ந்தவன்‌ என்றதாகாது. மா£த்ரன்‌ என்ற சொல்லுக்கு *ஸோசதீதி ஸ£த்ர:' 
என்கிறபடி “சோகீப்பவன்‌' என்று பொருள்‌. அதாவது ப்ரஹ்மஜ்ஞானமில்லாமையால்‌ 
ஹம்ஸபக்ஷியின்‌ நீந்தா வசனத்தைக்‌ கேட்டு மிகவும்‌ துக்கத்துடன்‌ இருந்ததால்‌ அப்படி 
அழைத்தது. ப்ரஹ்மஜ்ஞாமில்லையே எனும்‌ வருத்தமே உபதேமம்‌ பெறுவதற்கு 
யோக்யதையென்று தேறுகிறது. இந்த யோக்யதை உடையவன்‌ ஜாநமருதி என்பதை 
உணர்த்தவே ரைக்வர்‌ அவனை ஸ*த்ரனே “சோகிப்பவனே” என்று அழைத்தார்‌. மேலும்‌ 
அன்னதானம்‌ செய்வதும்‌, அதிகமாக தக்ஷிணையை ரைக்வருக்கு கொடுப்பதும்‌ ஒரு 
ம£த்ரனின்‌ செயலாக மாட்டா. சமைத்த உணவை தானம்‌ செய்ய ம£த்ரனுக்கு அதிகாரமும்‌ 
கிடையாது. ரைக்வரை கண்டு பிடிப்பதற்கு தன்‌ தேர்ப்பாகனை அனுப்பியதாலும்‌ ஜாநயருதி 
க்ஷத்ரியன்‌ என்றே தேறுகிறது. 


இப்ரகரணத்தின்‌ கடைசியில்‌ காணும்‌ காபேய வ்ருத்தாந்தத்திலிருந்தும்‌ அதாவது 
காபேயன்‌ என்றொரு ப்ராஹ்மணன்‌, மற்றொரு ப்ரஹ்மசாரி, அபி ப்ரதாரி எனும்‌ ஒரு 
க்ஷத்ரியன்‌ இம்மூவருக்கும்‌ இவ்வித்யையில்‌ ஸம்பந்தம்‌ சொல்லப்படூவதிலிருந்தும்‌ இந்த 
வித்யையில்‌ ப்ராஹ்மண க்ஷத்ரியர்களுக்கே ஸம்பந்தம்‌ உண்டென்று தெரிவதால்‌, 
தொடக்கத்தீலுள்ள ஜாநங்ருதி வ்ருத்தாந்தத்திலும்‌ ப்ராஹ்மணரான ரைக்வரோடூ 
ஸம்பந்தமுள்ள ஜாநங்ருதி ஒரு க்ஷத்ரியனாகவேயிருக்க வேணும்‌ என்றறியலாம்‌. 


ஜாபாலை என்பவளின்‌ பிள்ளை ஸத்யகாமன்‌ என்பவன்‌ ப்ரஹ்மவித்யையை 
கெளதமரிடம்‌ உபதேஸம்‌ பெறவிரும்பி தன்‌ தாயிடம்‌ தன்‌ கே £த்ரம்‌ என்ன என்று வினவ, 
“நான்‌ பெரியோர்களுக்குப்‌ பணி புரிவதிலேயே ஈடூபட்டிருந்ததால்‌ கோத்ரத்தை 
விசாரிக்கவில்லை' என்று கூறிவிட, ஸத்யகாமன்‌ ஆசார்யனிடம்‌ அவ்வுண்மையை அப்படியே 
கூறி ப்ரஹ்மோபதேமம்‌ செய்விக்குமாறு வேண்டினான்‌. “த்ரைவர்ணிகனல்லாதவன்‌ இப்படி 
நேர்மையுடன்‌ உண்மை சொல்லமாட்டான்‌; ஆகையால்‌ நான்‌ உனக்கு உபநயனம்‌ 
செய்விக்கிறேன்‌' என்று கெளதமர்‌ இவன்‌ மத்ரனல்லன்‌ என்று நீச்சயப்படுத்திக்‌ கொண்ட 


பின்பே உபநயனம்‌ செய்து, பின்‌ உபதேயம்‌ செய்ததாக ஒரு வ்ருத்தாந்தம்‌ சாந்தோக்யத்தில்‌ 
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காண்கிறது. இதிலிருந்தும்‌ ॥*த்ரனுக்கு ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ அதிகாரமில்லை என்று 
தெரிகிறது. “ற*த்ரனுக்கருகில்‌ அத்யயனம்‌ செய்யக்கூடாது”, “ற*த்ரன்‌ யஜ்ஞம்‌ 
செய்யத்தக்கவனல்லன்‌” என்று மத்ரனுக்கு வேதவாக்யங்களைக்‌ கேட்பதும்‌ அத்யயனம்‌ 
செய்வதும்‌, வேதார்த்தத்தையறிந்து அநுஷ்டிப்பதும்‌ வேதத்தீலும்‌, மனு முதலான 
ஸ்ம்ருதிகளிலும்‌ தடுக்கப்பட்டிருக்கீறது. ஆக, மத்ரனுக்கு ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ 
அதிகாரமில்லை. 


ஆகாமம்‌ என்பது பரமாத்மாவே 


1.3.10. அர்த்‌ _தாந்தரத்வாதி வ்யபதே_மாதிகரணம்‌: இதுக்கு ஆகாயாதீ ,கரணம்‌ என்றே 
பெயரிட்டிருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ முதல்‌ பாதத்தில்‌ இப்பெயர்‌ கொண்ட அதிகரணம்‌ 
வந்துவிட்டபடியால்‌, மீண்டும்‌ அப்பெயர்‌ சூட்டமுடியாமல்‌ பெரிய பெயர்‌ சூட்ட வேண்டியதாயிற்று. 
கீழே த,ஹராதீகரணத்தில்‌ ஆகாயம்‌ என்ற சொல்லுக்கு பரப்ரஹ்மம்தான்‌ அர்த்தமென்று 
சொல்லப்பட்டது. த _ஹரவித்யையின்‌ முடிவிலே “ஆகாயமே நாமரூபங்களை நீர்வஹிப்பது. 
நாமரூபங்களற்ற “ஆகாயம்‌” ப்ரஹ்மமாகவும்‌, அம்ருதமாகவும்‌, ஆத்மாவாகவும்‌ இருப்பது! 
என்று ஓதப்பட்டுள்ளது. இங்கு ஆகாமம்‌ எனப்படுபவன்‌ ஜீவனே என்று பூர்வபக்ஷம்‌ எழ, 


அதைத்தள்ளி இங்கு ஆகாமம்‌ எனப்படுவது பரமாத்மாவே என்று நீரூபிக்கப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: சாந்தோக்யத்தீல்‌ “ஆகாஸறோ ஹலை என்று தொடங்கும்‌ வாக்யத்தில்‌ 
ஆகாமம்‌ எனப்படுபவன்‌ முக்தியடைந்த ஜீவனேயாவான்‌. இந்த வாக்யத்திற்கு முன்னே 
முக்தஜீவனைப்‌ பற்றிய ப்ரஜாபதி வாக்யம்‌ குணாஷ்டகம்‌ காணப்படூகையாலும்‌, அதையொட்டி 
“முக்த ஜீவனானவன்‌ குதிரை தன்‌ ரோமங்களை உதிர்ப்பது போலவும்‌, சந்திரன்‌ 
ராஹுவிடமிருந்து விடூபடூவது போலவும்‌, யரீரத்தை உதறிவிட்டு 
ப்ரஹ்மலோகத்தையடைகிறான்‌' என்ற வாக்யம்‌ காண்கையாலும்‌ “ஆகாமோ ஹவை' எனும்‌ 
வாக்யத்தில்‌ ஆகாயம்‌ எனும்‌ பதம்‌ முக்தஜீவனையே குறிக்கும்‌ என்னவேணும்‌. முக்தஜீவன்‌ 
ஸம்ஸார தமையில்‌ நாமரூபங்களை வஹித்தவனாகையாலே *நாமரூபயோர்‌ நீர்வஹிதா' 
என்று கூறுவதும்‌ இவன்‌ விஷயத்தில்‌ பொருந்தும்‌. முக்தநிலையில்‌ இவனை ப்ரஹ்மமென்றும்‌ 
அம்ருதம்‌ என்று கூறலாம்‌. எல்லையற்ற ஜ்ஞான ப்ரகாமத்தையுடையவனாகையால்‌ இவனை 


“ஆகாமம்‌' என்பது ஒட்டும்‌. ஆக இங்கு ஆகாமம்‌ எனப்படுபவன்‌ ஜீவனே. 


ஸித்‌: இந்த பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. நாம ரூபங்களை நீர்வஹிப்பவன்‌ என்றால்‌ “அடைபவன்‌' 
என்று பொருளன்று. “அடைவிப்பவன்‌' என்றே பொருள்‌. ஜீவன்‌ ஸம்ஸார தமையில்‌ 
நாமரூபங்களை அடைகிறானேயன்றி அடைவிப்பதில்லை. முக்தனும்‌ இச்செயலை செய்ய 
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முடியாது. ஏனெனில்‌ ஜகத்ஸ்ருஷ்டி செய்யும்‌ பரமனின்‌ பணி அது. “ஸர்வாணி ரூபாணி 
விசித்ய தீ ர: நாமாநீ க்ருத்வா' பு.ஸூ9 என்றும்‌ “அநேந ஜவேநாத்மநாநுப்ரவிங்‌ ய 
நாமரூபே வ்யாகரவாணி: சாந்‌. 6.3.2 என்றும்‌ பரமாத்மாவே நாமரூபங்களைக்‌ 
கொடூப்பவனாக ஓதப்படுகிறான்‌. அதுமட்டுமல்லாது ப்ரஹ்ம, அம்ருத, ஆத்மா எனும்‌ 
அடைமொழிகள்‌ பரமனுக்கே பொருந்துமவை. ஆத்மா என்கிற சொல்லும்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
அந்தராத்மாவாக நிற்கும்‌ பரமாத்மாவையே முக்கியமாகக்‌ காட்டும்‌. ஜீவனுக்கு இயற்கையில்‌ 
இப்பெருமைகள்‌ இல்லை. மேலும்‌ இவ்வாக்யத்திற்கு முன்‌ த ஹராகாயமான 
பரமாத்மாவின்‌ ப்ரஸ்தாவமுள்ளதால்‌, த_ஹராகாமமே இங்கு 'ஆகாமம்‌' என்று ஓதப்படுகிறது 
என்பது தகும்‌. 


இதற்குமேல்‌ ஓர்‌ விசித்ரமான வாதம்‌. 'தத்த்வமஸி', “அஹம்‌ ப்‌ ரஹ்மாஸ்மி' முதலான 
வாக்யங்களில்‌ ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ ஒன்றே என்று கூறப்படுகிறது. *நேஹ நாநாஸ்தீ' 
ப்ரஹ்மத்திலும்‌ வேறுபட்ட ஜீவன்‌ இல்லை என்கிறது. ஆக முக்தீநிலையிலுள்ள ஜீவனே, 
பரமாத்மா பரப்ரஹ்மம்‌ பரமேஸ்வரன்‌ என்றெல்லாம்‌ வழங்கப்படுகிறான்‌. ஆக இங்கு 


ஆகாமம்‌ எனப்படுபவன்‌ ஜீவனே. 


ஸித்‌: ப்ரஹதாரண்யகத்தில்‌ ஜீவாத்மா பரமாத்மாக்களை தனித்தனியே ப்ரஸ்தாவித்து, 
ஜீவன்‌ ஸுஷுப்தி காலத்தில்‌ ப்ராஜ்ஞ்னான பேரளிவாளனான அந்தராத்மாவுடன்‌ சேர்ந்து 
லெளகிக ஜ்ஞானத்தை இழந்திருக்கிறான்‌ என்றும்‌, சரீரத்தை விட்டுக்‌ கிளம்பும்போது அதே 
ப்ராஜ்ஞ்னான அந்தராத்மாவுடன்‌ கிளம்பிச்‌ செல்கிறான்‌ என்றும்‌ இருவரையும்‌ வேறாகச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. மேலும்‌ ப்ரஹ்மத்தை ஸ்வாமி, பதி, ஈஸ்வரன்‌ என்றெல்லாம்‌ சொல்வதால்‌ 
இருவரையும்‌ ஒன்றாக்க முடியாது. ஆக உபநிஷத்தில்‌ முடிவில்‌ ஓதப்பட்ட ஆகாம மும்‌ முதலில்‌ 
சொல்லப்பட்ட ஆகாமமும்‌ ப்ரஹ்மமென்கிற ஆகாமம்தான்‌ என்று தேறிற்று. 


மூன்றாம்‌ பாதத்தின்‌ சுருக்கம்‌: தெளிவான வேதவாக்யங்களைக்‌ கொண்டு பகவான்‌ 
எங்கும்‌ உறைபவன்‌ என்று விவரிக்கப்படுகிறது. த்‌_,யுலோகம்‌, பூமி இவற்றுக்கு இருப்பிடம்‌ 
பகவான்‌; பூமா எனப்படூவது “ஸத்யம்‌: எனும்‌ பரமாத்மா; மூலப்ரக்ருதிக்கும்‌ ஆதாரமான 
அக்ஷமும்‌ பகவானே. த_ஹராகாமமும்‌ பகவானே. கட்டைவிரல்‌ அளவிற்கு ஹ்ருதயத்தில்‌ 
உறைபவன்‌ பகவான்‌. நாமரூபங்களைச்‌ செய்யும்‌ ஆகாயம்‌ எனப்படூபவனும்‌ பகவானே. 
தேவர்களும்‌ உபாஸனம்‌ செய்யத்தக்கவர்களே. சதுர்த்தனுக்கு ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ 
அதிகாரமில்லை. 
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முதலத்யாயம்‌ - நான்காம்‌ பாதம்‌ 


மிகவும்‌ ஸ்பஷ்டமான வேத வாக்யங்களைக்‌ கொண்டூ பகவான்‌ சேதநாசேதனங்களை 
சரீரமாகக்‌ கொள்பவன்‌ என்றும்‌ இவனிலும்‌ வேறுபட்டவன்‌ ஒருவன்‌ இல்லை என்றும்‌ 
இப்பாதத்தில்‌ சொல்லப்படுகிறது. முன்‌ அதிகரணங்களில்‌, ஜீவபர ஐக்யத்தைக்‌ கருதி “ஜீவனைக்‌ 
காட்டினும்‌ வேறான பரமாத்மா இல்லை” எனும்‌ வாதம்‌ தள்ளப்பட்டது. “பரமாத்மாவே 
இல்லையாகையால்‌ ஜீவனிலும்‌ வேறுபட்ட பரமாத்மாவே கிடையாது” எனும்‌ வாதம்‌ வரும்‌ 
அதீகரணங்களில்‌ தள்ளப்படுகிறது. 
ஸாங்க்யர்‌ மதம்‌ 

1.4.1. ஆநுமாநீகாதி கரணம்‌ - கபிலருடைய ஸ்ம்ருதியையும்‌, சதுர்முக ப்ரஹ்மாவால்‌ 
ப்ரவர்த்திக்கப்பட்ட யோக ஸ்ம்ருதீயையும்‌ ஆதாரமாகக்‌ கொண்டூ அவ்யக்தம்‌, ப்ரத ஈனம்‌, 
ஆநுமாநீகம்‌ நுமானத்தால்‌ தேறுவது என்றெல்லாம்‌ சொல்லப்படூம்‌ மூலப்ரக்ருதீயே 
ஜகத்காரணம்‌ என்பவர்கள்‌ ஸாங்க்யர்‌. கடோபநிஷத்தீல்‌, “இந்த்ரியங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மேலானது அர்த்தம்‌; அதைவிட மேலானது மனஸ்‌; அதைவிட உயர்ந்தது புத்தி; 
அதைக்காட்டிலும்‌ மேலானது ஆத்மா; அதனிலும்‌ உயர்ந்தது மஹத்‌; அதனிலும்‌ உயர்ந்தது 
அவ்யக்தம்‌; அதனிலும்‌ புருஷன்‌ உயர்ந்தவன்‌; அவனிலும்‌ உயர்ந்தது வேறில்லை; 
அப்புருஷனே எல்லைநீலம்‌; அவனே மேலாக க_தீயாவான்‌' என்று ஓதப்பட்டூள்ளது. நீரீங்வர 
ஸாங்க்யர்‌ இந்த வாக்கியத்தில்‌ உள்ள அவ்யக்த பதம்‌ மூலப்ரக்ருதியையே குறிக்கும்‌; அதுவே 
ஜகத்காரணம்‌ என்றனர்‌. மேலெடுத்த வாக்கியத்தில்‌ “மஹத: பரமவ்யக்தம்‌ அவ்யக்தாத்‌ 
புருஷ:பர்‌: - மஹத்தைக்காட்டிலும்‌ அவ்யக்தம்‌ மேலானது; அவ்யக்தத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
“ஜீவனாகிற புருஷன்‌' மேலானவன்‌: “புருஷாந்நபரம்‌ கிஞ்சித்‌ ஸாகாஷ்டா ஸா பராககி: என்று 
இருபத்தைந்தாம்‌ தத்வமான ஜீவனைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான தத்வமில்லை என்று ஈஸ்வர 
நீஷேதமும்‌ செய்யப்பட்டூுள்ளதாகையால்‌ அவ்யக்தம்‌ என்றும்‌ ப்ரத ஈனம்‌ என்றும்‌ ஆநுமாநீகம்‌ 


என்றும்‌ சொல்லப்படும்‌ மூலப்ரக்ருதியே ஜகத்காரணம்‌ என்றனர்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. மேலெடுத்த மந்த்ரங்களுக்கு முன்‌, “ஆத்மாநம்‌ ரதி_நம்‌ 
வித்‌_தி, மரீரம்‌ ரத மேவச |பு_த்‌_கி ம்‌ து ஸாரதீ_ம்‌ வித்‌ தீ, மந: ப்ரக்‌ ரஹமேவச || இந்த்ரியாணி 
ஹயாநாஹார்‌ விஷயாம்ஸ்தேஷு கே_£சராந்‌' - ஆத்மாவை ரதீயாகவும்‌, மரீரத்தை ரதமாகவும்‌ 
அறிவாய்‌; புத்தியை ஸாரதியாகவும்‌, மனதை கடிவாளமாகவும்‌ அறிவாய்‌; இந்த்ரியங்களை 
குதிரைகளாகவும்‌ மப்‌ _க_,ாதி விஷயங்களை அக்குதீரைகள்‌ செல்லும்‌ பாதைகளாகவும்‌ 
சொல்கின்றனர்‌ என்று கூறி, மேலே உபாஸகன்‌ ரதி, அவன்சரீரம்‌ தேர்‌, புத்தி தேர்ப்பாகன்‌, 
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மனம்‌ கடிவாளம்‌, இந்த்ரியங்கள்‌ குதிரைகள்‌, விஷயங்கள்‌ குதிரைகள்‌ செல்லும்‌ வழிகள்‌; 
எவனுக்கு இந்த தேர்‌ வசத்தில்‌ இருக்கிறதோ அவனே ஸம்ஸாரத்தின்‌ அக்கரையான 
விஷ்ணுவின்‌ பரமபதத்தை அடைவான்‌ என்று கூறியுள்ளது. 


இவற்றில்‌ முக்கியமாக வசப்படுத்த வேண்டியது விஷயங்களே. இந்த்ரியங்களை 
வசப்படுத்தினாலும்‌ விஷயம்‌ அருகிலிருந்தால்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ வசத்தில்‌ நீலைநீற்கா. அடுத்து 
மனம்‌ வசத்தீல்‌ இருக்கவேணும்‌. விஷயங்கள்‌ அருகில்‌ இல்லாவிடிலும்‌ மனம்‌ 
விஷயப்ரவணமாயிருந்தால்‌ பலனில்லை. அடுத்தபடி ஸாரதீயாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ அறிவை 
பூத்தியை வசப்படுத்த வேணும்‌. நீச்சயபுத்தி இல்லாவிடில்‌ மனதையடக்கியும்‌ பலனில்லை. 
இங்கு ரதியாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ ஆத்மாவே கர்த்தா. மற்றவை அவனதீ னம்‌. ஆகையால்‌ 
அவனை மஹான்‌! பெரியவன்‌ என்று சொல்லி “ஸரீரமாத்‌_யம்‌ க_லு த ர்மஸாத நம்‌' என்கிறபடி 
புருஷார்த்தங்களை ஸாதிப்பதற்குதவும்‌ இங்கு தேராக உருவகப்படுத்தியுள்ள சரீரத்தை 
வசப்படுத்த வேணும்‌ என்று சொல்லி, சரீரத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ ஸர்வாந்தர்யாமியான 
பரமபுருஷனை வசப்படூத்துவதே முக்யம்‌, யாவும்‌ அவன்‌ ஸங்கல்பத்தின்‌ படியே நடப்பதால்‌ 
என்று அடுத்து ஓதப்படுகிறது. உபாஸனத்தை தலைக்கட்டித்‌ தரும்‌ உபாயங்களில்‌ 


எல்லைநீலமாயிருப்பவன்‌ பரமபுருஷனே. 


மேற்சொன்ன இரண்டூ மந்த்ரங்களை ஒப்பிட்டு நோக்குகையில்‌, இங்கு வீ கரிக்கபட 
வேண்டிய பரம்பரையே சொல்லப்படூகிறதேயன்றி ஸ்ருஷ்டி பரம்பரை கூறப்படவில்லை 
என்பதும்‌, முன்‌ மந்த்ரத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட மரீரமே பின்‌ மந்த்ரத்தில்‌ அவ்யக்த மப்தத்தால்‌ 
சொல்லப்படுகிறது என்பதும்‌, மூலப்ரக்ருதி அவ்யக்த மப்தத்தால்‌ சொல்லப்படவில்லை 
என்பதும்‌ புலனாகும்‌. “புருஷ: பர்‌ என்று வமப்படூத்த வேண்டிய வஸ்துக்களில்‌ எல்லை 
நிலமாக பரமபுருஷனே சொல்லப்படுவதால்‌ இப்புருஷன்‌ ஸாங்க்யர்கள்‌ கூறும்‌ ஜீவனாக 
முடியாது. “அவ்யக்த” மப்தத்தால்‌ இங்கு தேராக உருவகப்படுத்தீயுள்ள “ஸரீரமே: 
சொல்லப்படுவதால்‌ மூலப்ரக்ருதியை ஜகத்காரணமென்ன வொண்ணாது. அவ்யக்தம்‌ எனும்‌ 
ப்ரக்ருதி தத்வமே சரீரமாக பரிணமிக்கிறபடியால்‌ அந்தச்‌ சொல்லால்‌ சரீரம்‌ குறிப்பிடப்பட்டது. 

ஸாங்க்யர்கள்‌ வ்யக்தமான ஸ்தூலமான உலகம்‌, அவ்யக்தமான மூலப்ரக்ருதி, புருஷன்‌ 
இவற்றின்‌ ஸ்வரூபங்களை அறியவே மோக்ஷம்‌ என்கிறார்கள்‌. ஸாங்க்ய பக்ஷம்‌ இங்கு 


விவக்ஷிதமாயிருந்தால்‌ மோக்ஷமடைவதற்கு அவ்யக்தத்தை நன்றாக அறியவேணும்‌ என்று 
கூறியிருக்க வேணும்‌. ஆனால்‌ இங்கு அப்படி கூறப்படவில்லை. 


http://acharya.org 


பூர்வபக்ஷம்‌: கடவல்லியில்‌ “அமப்தம்‌' என்று தொடங்கும்‌ மந்த்ரத்தில்‌ (.3.15) “ப்‌ த, 
ஸ்பர்மாதிகளற்றதும்‌, அழிவற்றதும்‌, ஆதியந்தமற்றதும்‌, மஹத்துக்கு மேலானதும்‌, 
நீலையானதுமான அந்த தத்வத்தை த்யானிப்பதால்‌ ஸம்ஸாரத்திலிருந்து விடுபடுகிறான்‌” 
என்று முமுக்ஷுவால்‌ அறியத்தக்கதான தத்வமொன்று ஓதப்படுகிறது. இத்தத்வத்திற்கு 
மப்தாதிகளை நீஷேதிக்கையாலே, இது மூலப்ரக்ருதியேயாக வேணும்‌. “மஹத: பரம்‌” என்று 
மஹானிலும்‌ மேலானதாகக்‌ கூறுகையால்‌ இது மூலப்ரக்ருதியே யாகும்‌. ஆகவே, 
மூலப்ரக்ருதியை முமுக்ஷுக்கள்‌ அறியவேண்டிய அவங்யமில்லை என்பது தகாது. 


ஸித்‌: இப்ரகரணத்தில்‌ “அமப்தம்‌” என்று தொடங்கும்‌ மந்த்ரத்திற்கு முன்பாக 
'ஜ்ஞானத்தை ஸாரதியாகவும்‌, மனதைக்‌ கடிவாளமாகவும்‌ கொண்ட மனிதன்‌ ஸம்ஸாரத்தின்‌ 
அக்கரையான விஷ்ணுவின்‌ பரமபதத்தையடைகிறான்‌' என்றும்‌ “ஏஷ ஸர்வேஷு பூதேஷு 
கூடோ5$த்மா நப்ரகாஸதே | த்‌ ௬ுங்யதே த்வக்‌_ர்யயா பு_த்‌_த்‌ யா ஸ*க்ஷ்மயா ஸ்்ஷ்ம 
தர்மிபி,: || “ஸர்வ வஸ்துக்களிலும்‌ மறைந்துறையும்‌ இப்பரமாத்மா பொதுவாக எவர்க்கும்‌ 
புலப்படூவதில்லை; நுண்ணறிவாளர்களுக்கு ஸுக்ஷ்ம புத்தியினால்‌ காணப்படுகிறான்‌” என்றும்‌ 
பரமாத்மாவையே அடையத்தக்கவனாயும்‌ அறியத்தக்கவனாகவும்‌ சொல்லிற்று. இம்மந்த்ரங்கள்‌ 
இடையே படிக்கப்பட்ட “புருஷாந்‌ ந பரம்கிஞ்சித்‌' என்று புருஷ பதத்தால்‌ படிக்கப்பட்டவன்‌ 
இருபத்தாறாவது தத்‌ வமான பரமபுருஷனேயன்றி இருபத்தைந்தாம்‌ தத்வமான ஜீவனல்லன்‌. 

'அறாப்தம்‌' என்ற தொடங்கும்‌ மந்த்ரத்தில்‌ ஸப்த ஸ்பர்மாதிகள்‌ அற்றவன்‌ என்கையால்‌ 
பரமாத்மாவே சொல்லப்படூகிறான்‌. “மஹத: பரம்‌” என்றும்‌ 'புத்தேராத்மா மஹான்‌ பர:' என்றும்‌ 
சொன்னவிடங்களிலும்‌ ஜீவனிலும்‌ மேலாக பரமாத்மாவே சொல்லப்படூகிறான்‌. 
மூலப்ரக்ருதியை முமுக்ஷுக்களால்‌ அறியத்தக்கதாக கூறப்படவேயில்லை. இப்ரகரணத்தை 
ஆராய்ந்தால்‌, உபாயம்‌ உபாஸநம்‌, உபேயம்‌ அடையப்படும்‌ பரமாத்மற்‌, உபேதா இடையும்‌ 
ஜீவன்‌ ஆகிய மூன்றையே முமுக்ஷுக்கள்‌ அறியவேணும்‌ என்றும்‌, மூலப்ரக்ருதியைப்‌ பற்றி 
அங்ஙனம்‌ சொல்லப்படவில்லை என்றும்‌ விளங்கும்‌. 

இவ்வுபநீஷத்தில்‌ யமன்‌-நசிகேதஸ்‌ ஸம்வாதத்தில்‌, யமனிடம்‌ மூன்று வரங்களைப்‌ 
பெற்ற நசிகேதஸ்‌ “மோக்ஷ ப்ரகாரத்தீல்‌ ஐயமற்றவனாக ஆகவேணும்‌' என்று மூன்றாவது 
வரமாகக்‌ கேட்டதன்‌ மூலம்‌ உபாஸநம்‌, உபாஸகன்‌, உபாஸ்ய வஸ்து ஸ்வரூபங்களைப்‌ 
பற்றியே கேட்டான்‌. யமனும்‌, “ந ஜாயதே ம்ரியதேவா” ஜீவன்‌ பிறப்பதுமில்லை 
இறப்பதுமில்லை என்று தொடங்கி ஜீவ ஸ்வரூபத்தையும்‌, “அணோரணியாந்‌' அணுவைக்‌ 


காட்டிலும்‌ அணுவானவன்‌ என்று தொடங்கி பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தையும, 'நாயமாத்மா: எனும்‌ 
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மந்த்ரத்தில்‌ உபாஸனத்தையும்‌ உபதேயித்தான்‌, ஆக மூலப்ரக்ருதியைப்‌ பற்றி இங்கு 


வினா-விடை அமையவில்லை. 


'பு_த்‌_தே ராத்மா மஹாந்‌ பர: என்று மஹத்தை ஜ்ஞானமுள்ள ஆத்மாவைக்‌ கூறும்‌ 
சொல்லால்‌ விசேஷித்துக்‌ கூறிற்று. அசேதனமான மஹத்தைக்‌ கூறவில்லை. “மஹத: 
பரமவ்யக்தம்‌' என்றவிடத்திலும்‌ மஹத்‌ எனப்படும்‌ ஆத்மாவுக்கும்‌ மேலானதாக அவ்யக்தம்‌ 


படிக்கப்படுகையால்‌, அவ்யக்தம்‌ என்ற சொல்‌ மூலப்ரக்ருதியை குறிக்காது. 


அஜா மூலப்ரக்ருதியைக்‌ கூறாது 

1.4.2. சமஸாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ மூலப்ரக்ருதி, ப்ரஹ்மாத்மகமின்றி 
ஸ்வதந்த்ரமாயிருப்பது எனும்‌ ஸாங்க்ய பக்ஷம்‌ தள்ளப்பட்டது. ஸ்‌ வேதாஸற்வதரத்தீல்‌, 
“அஜோமேகாம்‌” என்று தொடங்கும்‌ மந்திரம்‌ மூலப்ரக்ருதிக்கு ஸ்வதந்த்ர காரணத்வத்தைச்‌ 
சொல்கிறதே எனும்‌ ஸாங்க்ய வாதம்‌ தள்ளப்படுகிறது இவ்வதீகரணத்தில்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ங்வேதாங்வதர உபநிஷத்தில்‌ “அஜாமேகாம்‌' என்று தொடங்கும்‌ மந்த்ரம்‌ 
சிவப்பும்‌ வெளுப்பும்‌ கறுப்புமாக அதாவது ஸத்வ ரஜஸ்தமோமயமாய்‌, பல ப்ரஜைகளைத்‌ 
தோற்றுவிக்கும்‌ பிறப்பற்ற ஒன்றை மூலப்ரக்ருதியை ஒருவன்‌ ஐவன்‌ அடைகிறான்‌; வேறு 
ஒருவன்‌ முக்த ஜீவன்‌ விடுகிறான்‌: என்கிறது. இதில்‌ அஜா பிறப்பற்றத) என்றது 
மூலப்ரக்ருதியை. இது பல வஸ்துக்களைத்‌ தானே ஸ்ருஷ்டிப்பதாக கூறுகையால்‌ இம்மந்த்ரம்‌ 
(ப்ரஹ்மாத்மகமல்லாதுி ஸ்வதந்த்ர ப்ரக்ருதியையே காரணமாகக்‌ கூறுகிறது என்பது 
பூர்வபக்ஷம்‌. 

ஸித்‌: இந்த பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. அஜாமந்த்ரத்தில்‌ மூலப்ரக்ருதி ப்ரஹ்மாத்மகமா அன்றா 
என்பது விளங்கவில்லை. வேறெங்கும்‌ இது அப்ரஹ்மாத்மகம்‌ என்று கூறப்படவில்லை. ஆக 
இது அப்ரஹ்மாத்மகமான ப்ரக்ருதி அன்று. இவ்விடத்தில்‌ ஒரு த்ருஷ்டாந்தம்‌ காணத்தக்கது. 
சமஸம்‌ என்பது ஸோமபானம்‌ செய்வதற்கு பயன்படும்‌ ஒரு மரக்கலம்‌. இதன்‌ மேல்பக்கம்‌ 
த்வாரத்துடனும்‌ கீழ்ப்பக்கம்‌ பெருத்தும்‌ இருக்கும்‌. ப்ரஹதாரண்யகத்தில்‌ “மேலே பெருத்தும்‌ 
கீழே த்வாரமுள்ளதாயும்‌ உள்ள சமஸம்‌' என்ற வாக்யம்‌ காணப்படூகிறது. நமக்கு குழப்பம்‌ 
ஏற்படுகிறது. இந்த குழப்பத்தை நீக்க அதே உபநிஷத்தில்‌ அடுத்து ஒரு வாக்யம்‌, “இந்த சமஸம்‌ 
நமது சிரஸ்‌: என்கிறது. ஆக உணவை உட்கொள்ள கீழே துளையும்‌ மேலே பெருத்தும்‌ 
இருப்பதே சிரஸ்ஸென்னும்‌ சமஸம்‌ என்று தெளிவாகிறது. இங்கே சமஸம்‌ என்பது 
என்னவென்று வாக்யமேஷத்தில்‌ வியேஷிக்கப்பட்டதுபோல்‌, “அஜா” வாக்யத்தில்‌ கூறப்படும்‌ 
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மூலப்ரக்ருதி அப்ரஹ்மாத்மகமானது என்று வேறொரு வாக்யத்தில்‌ விசேஷிக்கப்படவில்லை. 
ஆக இது அப்ரஹ்மாத்மகமான ப்ரக்ருதியன்று. 


மேலும்‌ மஹத்‌ முதலான பல தத்வங்களை ப்ரக்ருதி ஸ்ருஷ்டிக்கிறது எனுமளவே 
கூறப்பட்டதேயன்றி ஸ்வதந்த்ரமாக ஸ்ருஷ்டிக்கிறது என்று ஓதப்படவில்லை. ஆகையால்‌ 


ஸாங்க்யர்‌ கூறும்‌ அப்ராஹ்மாத்மகமான மூலப்ரக்ருதி இவ்வாக்யத்தில்‌ கூறப்படவில்லை. 


தைத்ரீயத்தில்‌ “அணோரணியாந்‌ மஹதோ மஹியாந்‌: (அணுவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அணுவாய்‌, பெரியதைக்‌ காட்டிலும்‌ பெரியதாயிருக்கும்‌ ஆத்மா) என்று தொடங்கி 
ஸர்வாத்மாவான அப்பரமாத்மாவிடமிருந்தே எல்லாம்‌ தோன்றின என்று படிக்கும்‌ மந்தீரங்கட்கு 
நடூவே “அஜாமேகாம்‌' என்று தொடங்கும்‌ மந்திரமும்‌ படிக்கப்படுகிறது. அதனால்‌ 
ம்வேதால்‌ வதரத்தில்‌ உள்ள “அஜாமேகாம்‌' எனும்‌ மந்த்ரத்தீல்‌ கூறப்படும்‌ மூலப்ரக்ருதியும்‌ 


ப்ரஹ்மத்தையே ஆத்மாவாகவும்‌ காரணமாகவும்‌ கொண்டது எனத்‌ தெளியலாம்‌. 


ம்‌ வேதாங்‌ வதரத்தில்‌, “அஸ்மாந்‌ மாயீ ஸ்ருஜதே விங்வமேதத்‌: (4.9), “இந்த 
ப்ரக்ருதியிலிருந்து மாயோனான பகவான்‌ இவ்வுலகை ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌' எனும்‌ வாக்யத்தீனால்‌ 
மூலப்ரக்ருதியும்‌ பரமாத்மாவால்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கப்படுகிறது என்று தெரிகிறது. ஆனால்‌, 
'அஜாமேகாம்‌' எனும்‌ மந்த்ரத்தில்‌ அஜா பிறப்பற்றத) என்று மூலப்ரக்ருதி 
சொல்லப்படூகிறதேயென்னில்‌, ப்ரளயகாலத்தில்‌ மூலப்ரக்ருதி நாமரூபங்களின்றி 
ப்ரஹ்மத்திற்கு சரீரமாயிருக்கும்‌. அப்போது மஹான்‌, அஹங்காரம்‌ போன்றவைகளாக 
பரிணமிப்பதில்லையாகையால்‌ அக்காரணநீலையைப்‌ பற்ற அஜா எனப்படுகிறது. 
ஸ்ருஷ்டிகாலத்தில்‌ அது மஹான்‌ முதலியவைகளாக பரிணமித்து நாமரூபங்களை அடைகிறது. 
இக்காரிய நிலையைப்‌ பற்ற மூலப்ரக்ருதி ப்ரஹ்மத்தை காரணமாகக்‌ கொண்டதாகிறது. 


சாந்தோக்யத்தில்‌, “இந்த ஸூர்யன்‌ உதீப்பதுமில்லை, அஸ்தமிப்பதுமில்லை' என்று 
ப்ரளய காலத்தில்‌ ஸூர்யன்‌ ஸ்க்ஷ்ம நிலையில்‌ இருப்பதைச்‌ சொல்லி, அதே ஸூர்யன்‌ 
ஸ்ருஷ்டிகாலத்தில்‌ உதயாஸ்தமனங்கள்‌ நாமரூபங்கள்‌ உடையவனாய்‌ ஸ்தூலநிலையாம்‌ 
கார்யநிலையில்‌ இருப்பதையும்‌, “இந்த ஸூர்யன்‌ தேவர்கள்‌ அருந்தும்‌ மதுவாகிறான்‌' என்றும்‌ 
ஓதுவதால்‌, கார்ய காரண தமா பேதத்தால்‌ மூலப்ரக்ருதியும்‌ பிறப்புடையதாகவும்‌, 
பிறப்பற்தாகவும்‌ இருக்கக்‌ குறையில்லை. 
பஞ்ச பஞ்ச ஜநா: என்பது ஸாங்க்யர்களின்‌ 25 தத்‌ வங்களைச்‌ சொல்லாது 
1.4.3. ஸங்க்‌_யோப ஸங்க்ரஹாதீ கரணம்‌: முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ “அஜா' என்னப்பட்டது 
அப்ரஹ்மாத்மக மூலப்ரக்ருதியாகாது என்று சொல்லப்பட்டது. இவ்வதிகரணத்தீல்‌ 
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ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ “யஸ்மிந்‌ பஞ்ச” என்று தொடங்கும்‌ மந்த்ரத்தில்‌ “அப்ரஹ்மாத்மக 
மூலப்ரக்ருதியின்‌ அடையாளமுள்ளது' எனும்‌ வாதம்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


பூர்வ பக்ஷம்‌: “யஸ்மிந்‌ பஞ்ச பஞ்சஜநா: ஆகாயங்ச ப்ரதீஷ்டி_ த: தமேவமந்ய ஆத்மாநம்‌ 
வித்வாந்‌ ப்ரஹ்மாம்ருதோ5ம்ருதம்‌: எந்த ஆத்மாவிடத்தில்‌ ஐயைந்து (இருபத்தைந்து 
தத்‌ வங்களும்‌ ஆகாயமும்‌ நிலைநிற்கின்றனவோ. பெரிதாய்‌, அழிவற்றதான அவ்வாத்மாவை 
இவ்வண்ணம்‌ அறியும்‌ மனிதனும்‌ முக்தீயடைகிறாண்‌. 5 பூதங்கள்‌; 5 தந்மாத்ரைகள்‌; 5 
ஜ்ஞானேந்தீரியங்கள்‌; 5 கர்மேந்திரியங்கள்‌; ப்ரக்ருதி, மஹத்‌, அஹங்காரம்‌, மனம்‌, ஆத்மா 
எனும்‌ ஐந்து - ஆக ஐந்து ஸமூஹங்கள்‌ - இந்த ஐயைந்து (25) தத்‌ வங்களே பஞ்ச பஞ்சஜநா: 
என்பதால்‌ குறிக்கப்படூகிறது. இவ்விருப்பத்தைந்து தத்வங்களுக்கும்‌ ஆதாரமான 
ஆத்மாவெனும்‌ புருஷ தத்வத்தையறிவதால்‌ முக்தியுண்டாகும்‌. இவற்றில்‌ 'ஆகாயஸ்ச௪:' என்று 
ஆகாயத்தை தனியாக மறுபடியும்‌ படித்திருப்பது ஆத _ரமிகுதீயாலே என்று கொள்ளலாம்‌. 
ஆத்மாவானவன்‌ மற்றவற்றுக்கு ஆதாரமாகவும்‌, தனக்குத்தானே ஆதாரமாகவும்‌ 
இருக்கையால்‌, 'யஸ்மிந்‌' என்ற புருஷ தத்வத்தை 25 தத்வங்களுக்கும்‌ ஆதாரமாகக்‌ கூறுவதில்‌ 
குறையில்லை. ஆகையால்‌ அப்ரஹ்மாத்மகமான ஸாங்க்ய தத்வங்களைக்‌ கூறுவதே இந்த 
மந்த்ரம்‌ என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 

ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. அப்ரஹ்மாத்மகமான 25 தத்வங்களையே ஸாங்க்யர்‌ 
கூறுகின்றனர்‌. இந்த மந்த்ரத்திலோ இத்தத்வங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்தையே எப்போதும்‌ 
ஆயரயித்திருப்பதாக கூறப்படுகின்றன. இத்தத்வங்கள்‌ ஜீவனையே ஆதாரமாகக்‌ 
கொண்டவை என்று கொண்டால்‌, ப்ரஹ்ம மப்தத்திற்கு முக்யார்த்தம்‌ ஸித்திக்காமல்‌ போகும்‌; 
மேலும்‌ 25 தத்வங்களில்‌ அடங்கும்‌ ஜீவாத்மாவுக்கு ஆங்ரயமாக அந்த ஜீவாத்மாவையே 
சொல்லும்‌ அஸ்வாரஸ்யமும்‌ தட்டும்‌. மேலும்‌, இம்மந்த்ரத்தில்‌ “யஸ்மிந்‌' எனும்‌ பதத்தாலே 
ஒரு தத்வமும்‌, “ஆகாமங்ச எனும்‌ பதத்தாலே ஒரு தத்வமும்‌, ஆக 25க்கு மேல்‌ இரண்டு 
தத்வங்கள்‌ படிக்கப்பட்டள்ளன. ஆகையால்‌, இங்கு ஸாங்க்ய மதத்திற்கு மாறான 
“ப்ரஹ்மாத்மகமான தத்வங்களே” சொல்லப்படுகின்றன என்றதாயிற்று. ஐயைந்து 
வஸ்துக்களைக்‌ கொண்ட ஐந்து ஸமூஹங்களை இங்கு சொல்வதாகக்‌ கூறுவதும்‌ தவறாகும்‌. 
ஆகாயத்தை தனியே எடுக்கையாலே பஞ்ச பூதங்களாகிற ஒரு ஸமூஹம்‌ ஸித்திக்காது. 
ஆகையால்‌, “ஸப்த ஸப்தர்ஷய:' (ஸப்தரிஷிகள்‌ எழுவர்‌ என்பது போலே “பஞ்ச பஞ்சஜநா:' 
என்று பஞ்சஜனங்கள்‌ எனும்‌ பெயரையுடைய ஐந்து வஸ்துக்கள்‌ இங்கு சொல்லப்படூவதாகக்‌ 


கொள்வதே தகும்‌. 
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“பஞ்ச பஞ்சஜநா:' என்கிற ஐந்து பஞ்ச ஜனங்கள்‌ எவை என்று விவரிக்கும்‌ அடுத்த 
மந்த்ரத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தால்‌ ஸத்தை பெறுவதாக பஞ்சேந்த்ரியங்களைச்‌ சொல்லிற்று. காண்வ 
பாட_த்தீல்‌, *பஸ்மிந்‌ பஞ்ச என்ற மந்த்ரத்துக்கு முந்திய மந்த்ரத்தில்‌ “ப்ரஹ்மத்தால்‌ விளக்கம்‌ 
பெறும்‌ சோதிகள்‌ சில உண்டு, இவை சிலவற்றை ப்ரகாசப்படூத்த வல்லவை என்று சொல்லி 
அவற்றையும்‌ ப்ரகாசப்படூத்துவது ப்ரஹ்மமே' என்று சொல்லியபின்‌ “யஸ்மிந்‌ பஞ்ச” என்கிற 
மந்த்ரம்‌ படிக்கப்படுகையால்‌, விஷயங்களைப்‌ ப்ரகாசப்படூத்தும்‌ கண்‌, காது, மூக்கு, நாக்கு, 
தவக்‌ எனும்‌ ஐந்த) ஜ்ஞானேந்தீரியங்களே பஞ்சஜந மப்தத்தால்‌ சொல்லப்பட்டதாகிறது. ஆக, 


இங்கு ஸாங்க்ய தத்வங்களைச்‌ சொல்லுவதாக எண்ண இடமேயில்லை. 


அஸத்‌ என்று கூறப்படுபவனும்‌ பரமாத்மாவே; மூலப்ரக்ருதி ஜகத்காரணமன்று 
1.4.4. காரணத்வாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணத்தீல்‌ “அப்ரஹ்மாத்மக ப்ரக்ருதிக்கு' 
ஜகத்காரணத்வம்‌ கூறுவது அவைதிகம்‌ என்னப்பட்டது. “அந்த ப்ரக்ருதியையே ஜகத்காரணமாக 


வேதங்கள்‌ ஓதுகின்றன” எனும்‌ வாதம்‌ இவ்வதிகரணத்தில்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “ஸதே_வ ஸோம்யேத_மக்‌_ர ஆஸீத்‌ காந்‌ - 6.2.] இது முதலில்‌ ஸத்தாகவே 
இருந்தது எனும்‌ வாக்யத்தில்‌ ஜகத்காரணமானது ஸத்‌' அதாவது 'நீத்ய ஸ்வரூபத்தையுடையது” 
என்று சொல்லப்பட்டது. *அஸத்‌_வா இதமக்‌_ர ஆஸீத்‌' (தைத்‌.ஆ. 7) இது முதலில்‌ 
அஸத்தாகவே இருந்தத) எனும்‌ வாக்யத்தில்‌ ஜகத்காரணமானது அஸத்தாக அதாவது 
“பரிணாமமுடையது' என்று சொல்லப்பட்டது. ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌, அக்காரணப்பொருள்‌ 
“அவ்யாக்ருதம்‌' அதாவது 'நாமரூப வ்யாகரணமற்றது' என்று சொல்லப்பட்டது. அவ்யாக்ருதம்‌ 
என்பது மூலப்ரக்ருதீயின்‌ ப்ரஸித்தமான பெயர்‌. ஸத்தாயிருப்பதும்‌ அஸத்தாயிருப்பதும்‌ 
ப்ரஹ்மத்திடம்‌ சேர்ந்திருக்க முடியாது. ஆக இவ்வாக்யங்களில்‌ கூறப்படும்‌ ஜகத்காரணம்‌ 
ப்ரஹ்மமாக இருக்க வழியில்லை. ஆகையால்‌ வேதவாக்யங்கள்‌ ஒருமிடறாக ப்ரஹ்மத்தையே 
காரணமாகக்‌ கூறுகின்றன என்று கொள்ள முடியாது. நீத்யமான ஸ்வரூபத்தை 
உடையதாகையாலே “ஸத்‌ என்றும்‌, ஸ்ருஷ்டிகாலத்தில்‌ பரிணாமத்தையுடையதாகையாலே 
“அஸத்‌: என்றும்‌, நாமரூப வ்யாகரணமற்றதாகையாலே :அவ்யாக்ருதம்‌: என்று ப்ரஸித்தீ 
பெற்றதுமான மூலப்ரக்ருதியே இவ்வாக்யங்களில்‌ ஜகத்காரணமாகக்‌ கூறப்படுகிறது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. தைத்ரீயத்தில்‌ “ஸத்யம்‌ ஜ்ஞானமனந்தம்‌ ப்‌ ரஹ்ம' 
(விகாரமற்றதாகவும்‌, தானே ப்ரகாசிப்பதாகவும்‌, தேமகால வஸ்துக்களாலே 
அளவுபடாததாகவுமிருப்பது ப்‌_ரஹ்மம்‌, “மோங்நுதே ஸர்வாந்‌ காமாந்‌ ஸஹ ப்‌ ரஹ்மணா 
விபய்சிதா' (தை.ஆ.ர] ஸூர்வவஜ்ஞனான ப்‌_ரஹ்மத்தோடூகூட எல்லாக்‌ கல்யாண 
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குணங்களையும்‌ முக்தன்‌ அநுபவிக்கிறாண்‌ என்று ஸர்வஜ்ஞமான ப்‌_ரஹ்மத்தைச்‌ சொல்லி, 
அடுத்தபடியாக 'தஸ்மாத்‌_வா ஏதஸ்மாத்‌ ஆத்மந ஆகாம: ஸம்பூ த: தை.ஆ. ] இப்படிப்பட்ட 
இந்த ஆத்மாவிடமிருந்து ஆகாயம்‌ உண்டாயிற்று என்று தொடங்கி அந்த ப்ரஹ்மத்தையே 
ஜகத்காரணமாகச்‌ சொல்லி அதையே “அஸத்‌' என்றும்‌ சொல்லிற்று. சாந்தோக்யத்திலும்‌ 
'ததை க்ஷ ப_ஹுஸ்யாம்‌' (சாந்‌. 6.2.3) 'நானே பலவாகக்‌ கடவேன்‌ என்று ப்ரஹ்மம்‌ 
ஸங்கல்பித்தது' என்று ஸர்வஜ்ஞனாய்‌, ஸத்யஸங்கல்பனான பரமாத்மாவையெடுத்து, 
அவனையே 'தத்தேஜோ$ஸ்ர௬ுஐத' காந்‌ - 6.2.3 “அப்பரம்‌ பொருள்‌ தேஜஸ்ஸை ஸ்ருஷ்டித்தது 
என்று ஜகத்காரணமாகக்‌ கூறி, அப்பரம்பொருளையே “ஸத்‌”, “அஸத்‌ என்று சொல்லிற்று. 
ஆகவிப்படி ஸர்வஜ்ஞமாகவும்‌, ஸத்ய ஸங்கல்பமாகவும்‌ மற்றும்‌ பல குணங்களை 
உடையதாகவும்‌ உபபாதிக்கப்பட்ட ப்‌. ரஹ்மமே எப்போதும்‌ ஆகாமம்‌ முதலான எல்லாப்‌ 
பொருள்களுக்கும்‌ காரணமாக வேதவாக்யங்களில்‌ கோஷிக்கப்படூவதால்‌, எல்லா 


வாக்யங்களாலும்‌ ப்ரஹ்மமே ஜகத்காரணமாக ஓதப்படுகிறது என்று நீச்சயிக்கலாம்‌. 


'ஸோ$காமயத ப_ஹுஸ்யாம்‌ ப்ரஜாயேய' (தை.ஆ.. 2 (அந்த ப்‌_ரஹ்மம்‌ 'நான்‌ பலவாகக்‌ 
கடவேன்‌; அதற்காக பிறக்கக்‌ கடவேன்‌: என்று ஸங்கல்பித்தத) என்று தைத்ரீயத்தில்‌ 
ஸர்வஜ்ஞனாக முன்‌ சொல்லப்பட்ட ஜகத்காரணபுருஷனே, பிறகு “அஸத்வா இதமக்ர ஆஸீத்‌: 
என்று “அஸத்‌” எனும்‌ மப்தத்தால்‌ எடூக்கப்படுகிறான்‌. ப்ருஹதாரண்யகத்தீலும்‌ “பரமபுருஷனே 
கார்யப்பொருள்கள்‌ அனைத்திலும்‌ வியாபித்திருக்கிறான்‌' என்று உள்நுழைந்து நீயமிக்கும்‌ 
ஸர்வஜ்ஞனாக எடுக்கப்பட்டது. ஆக, “அஸத்‌ என்றும்‌, “அவ்யாக்ருதம்‌” என்றும்‌ நாமரூப 
பிரிவற்ற மூலப்ரக்ருதியை மரீரமாகக்‌ கொண்ட ப்ரஹ்மத்தையே சொல்லிற்று. 
ஜகத்காரணத்தை “ப்ரஹ்ம வா இத_மக்‌_ர ஆஸீத்‌' ப்ரஹ 3.4.1] ப்ரஹ்மம்‌ என்றும்‌, 
'ஆத்மைவேத_மக்‌_ர ஆஸீத்‌ ப்ருஹ 3.7.17 ஆத்மா என்றும்‌ கூறியுள்ளன. இப்பதங்கள்‌ 
மூலப்ரக்ருதியை குறிக்கமாட்டா. ஆக மூலப்ரக்ருதி ஜகத்காரணமாவதற்கு ப்ரஸக்தீயே 


இல்லை. 
புருஷனால்‌ அதி ஷ்டி க்கப்பட்ட ப்ரத ஈனம்‌ ஜகத்காரணமாக மாட்டாது 

1.4.5. ஜக_த்‌_வாசித்வாதீ கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணத்தீல்‌ “சேதநனான ஒருவனே 
ஜகத்காரணமாக எல்லா வேதவாக்யங்களிலும்‌ உத்கோஷிக்கப்படுகிறான்‌' என்று 
நிரூபிக்கப்பட்டது. இவ்வதிகரணத்தில்‌, “அந்தச்‌ சேதனன்‌ கர்மவமப்பட்ட ஜீவனே£யாழிய 
பரமாத்மாவல்லன்‌; அந்த ஜீவனால்‌ அதி ஸஷ்டி க்கப்பட்ட ப்ரத ஈனமே ஜகத்காரணமாகலாம்‌” 


எனும்‌ ஸாங்க்ய வாதம்‌ தள்ளப்படுகிறது. 
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பூர்வபக்ஷம்‌: கெளஷீதகி உபநீஷத்தீல்‌, யோ வை ப £லாகே ஏதேஷாம்‌ புருஷாணாம்‌ 
கர்த்தா, யஸ்ய வை தத்‌ கர்ம ஸ வை வேதி _தவ்ய: - பாலாகீயே! எவன்‌ இப்புருஷர்களுக்கு 
கர்த்தாவோ, *எவனுக்கு இந்த புண்யபாபரூப கர்மம்‌ உள்ளதோ அவனே அறியத்தக்கவன்‌” 
(இது பூர்வபக்ஷி கூறும்‌ பொருள்‌ எனும்‌ வாக்யம்‌ உள்ளது. இங்கு யஸ்ய வை தத்‌ கர்ம: 
என்று கர்ம ஸம்பந்தம்‌ இவனுக்கு கூறப்பட்டுள்ளதால்‌, இவன்‌ ஜீவனேயாக வேணும்‌. தன்‌ 
கர்மத்தின்‌ மூலம்‌ இவ்வுலகிற்கு காரணமாயிருக்கும்‌ கர்மிஜீவனே இங்கு சொல்லப்படூகிறான்‌. 
அந்த ஜீவனால்‌ அதி ஸஷ்டி க்கப்பட்ட ப்ரத ஈனமே ஜகத்காரணம்‌ எனும்‌ ஸாங்க்ய மதமே 


சொல்லப்படூகிறது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. “ஜீவனுடைய கர்மம்‌ ஜகத்ஸ்ருஷ்டிக்கு காரணம்‌; ஆக 
ஜீவனே உலகிற்கு கர்த்தா' என்பது தகாது. இப்ரகரணத்தின்‌ தொடக்கத்தீலேயே “உனக்கு 
ப்ரஹ்மத்தை உபதகேயிக்கக்‌ கடவேன்‌' என்ற வாக்கியம்‌ உளது. கர்மஜீவர்களான ஆதித்யன்‌ 
முதலானாரை ஜகத்காரணமாக நினைத்திருக்கும்‌ ப_ாலாகிக்கு அஜாதசத்ரு உபதேஸிக்கிறான்‌. 
இவ்வாக்யத்தில்‌ கர்மறப்தம்‌ புண்யபாபங்களைக்‌ குறிக்காது. “க்ரியதே - இதீகர்ம: - 
செய்யப்படுகிறதாகையால்‌, கர்மம்‌ எனப்படுகிறது உலகம்‌ - என்பதே பொருளாகும்‌. ஆக, 
“பாலாகியே! எவன்‌ ஆதீத்யன்‌ முதலான (கர்ம ஸம்பந்தமுள்ள) இப்புருஷர்களை 
ஸ்ருஷ்டிப்பவனோ, எவனுக்கு இவ்வுலகம்‌ முழுவதும்‌ கார்யமோ அவனே அறியத்தக்கவன்‌” 
என்று கர்மஸம்பந்தமுள்ள ஆதித்யன்‌ முதலானாரைக்காட்டிலும்‌ மேலான பரமபுருஷனையே 


இங்கு அறியத்தக்கவனாகச்‌ சொல்லுகிறது. 


ப_£லாகீ எனும்‌ அந்தணன்‌ அஜாதசத்ரு என்கிற காசிராஜாவிடம்‌ சென்று “உமக்கு 
ப்ரஹ்மத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுவேன்‌' என்ன, அரசன்‌ மகிழ்ச்சியுற்று “ஆயிரம்‌ பசுக்களை உமக்குத்‌ 
தானமாகத்‌ தருவேன்‌; ப்ரஹ்மத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லும்‌: என்ன, பாலாகீ 
'ஸுர்யனிடத்திலிருக்கும்‌ புருஷனை உபாஸிக்கிறேன்‌' என்றான்‌. அரசன்‌ அந்த புருஷனை 
உபாஸிக்கும்‌ முறையை விரித்துரைத்து “இது ப்ரஹ்மமன்று' என்று மறுத்துவிட்டான்‌. பாலாகீ 
சந்திரன்‌, மின்னல்‌, இடி, ஆகாயம்‌ என்பவற்றை மேலே மேலே சொல்ல, அரசன்‌ அங்கங்கு 
கூறப்பட்டுள்ள புருஷனை உபாஸிக்கும்‌ முறைகளை விரித்துரைத்து இவையாவும்‌ 
ப்ரஹ்மமன்று என்று மறுத்துவிட்டான்‌. அந்தணன்‌ திகைத்து நீன்று, “ப்ரஹ்மத்தைப்‌ பற்றி 
நீரே எனக்குச்‌ சொல்லும்‌” என்ன, அரசன்‌ பாலாகியை தூங்குகிற ஒருவனிடம்‌ அழைத்துச்‌ 
சென்று அவனைச்‌ சில பெயர்களைச்‌ சொல்லி கூப்பிடுகிறான்‌. அவன்‌ எழுந்திருக்கவில்லை. 


பிறகு அவனைத்‌ தடிகொண்டூ தட்டியெழுப்புகிறான்‌. ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ அவனைக்‌ 
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கையால்‌ உலுக்கி எழுப்பியதாகச்‌ சொல்லிற்று. எழுப்பிவிட்டு, “பாலாகியே! இவன்‌ விழிப்பதற்கு 
முன்‌ எங்கு தூங்கினான்‌? இவனது கரணஸமூஹம்‌ எங்கிருந்தது? விழிக்கும்போது எங்கிருந்து 
வெளிவந்தது? என்று மூன்று கேள்விகள்‌ கேட்டான்‌. பாலாகிக்கு பதில்‌ சொல்லத்‌ 
தெரியவில்லை. பின்னை அஜாதசத்ருவே சொல்கிறான்‌. “ஹ்ருதயநாடிகளில்‌ இவன்‌ 
தூங்குகிறான்‌. தூங்கும்போது இவனது கரணஸமூஹம்‌ ப்ராணனில்‌ ஒன்றி நீற்கிறது. அவன்‌ 
விழித்தெழும்போது அங்கிருந்தே, நெருப்பிலிருந்து பொறிகள்‌ கிளம்புவது போல்‌, 
வெளிவருகிறான்‌. எப்படி செல்வந்தனான வைய்யன்‌ தன்‌ உறவினர்களுடன்‌ 
அநுபவிக்கிறானோ, எப்படி அவ்வுறவினர்களும்‌ அவனை ரக்ஷிக்கிறார்களோ, அப்படியே 
சேதநனான இவ்வாத்மா அவனைச்‌ சேர்ந்த மற்ற ஜீவர்களைக்‌ கொண்டூ அநுபவிக்கிறான்‌. 
மற்றவர்களும்‌ அவனை ரக்ஷிக்கிறார்கள்‌. அவனையறிய வேணும்‌” என்றான்‌. 


இங்கு “ஏதை: ஆத்மபி : பு ங்க்தே்‌ - இவன்‌ உண்கிறான்‌ என்கையாலே இவன்‌ 
ஜீவனாயிருக்க வேணும்‌. இங்கு உறங்குபவனது பெயர்களைச்‌ சொல்லிக்‌ கூப்பிடூதல்‌, 
தடியினால்‌ தட்டுதல்‌ முதலிய செயல்களால்‌ உடலைவிட வேறானவனான ஜீவாத்மா உள்ளே 
இருக்கிறான்‌ என்பதையே விளக்குகிறது. இது பரமாத்மாவைச்‌ சொல்லாது. “அதாஸ்மின்‌ 
ப்ராண ஏவ ஆஸீத்‌ என்று ப்ராணனாகவும்‌ கூறியுள்ளது. இப்படி ஜீவன்‌, முக்கியப்ராணன்‌ 
இவற்றின்‌ லிங்கங்கள்‌ (அடையாளங்கள்‌ கூறப்படூுகையால்‌, இவன்‌ ஜீவாத்மாவாகவே 


யாகவேணும்‌ என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. தூங்குமவனைத்‌ தடியால்‌ தட்டி எழுப்புவதன்‌ மூலம்‌ 
தேஹம்‌, ப்ராணன்‌ இவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ ஜீவன்‌ வேறுபட்டவன்‌ என்று காட்டியாயிற்று. 
உடலினுள்‌ ஜீவாத்மா உள்ளதென்று காட்டியபின்‌, ஜீவாத்மாவினுள்ளும்‌ பரமாத்மா உளன்‌ 
என்று உபதேயிக்கவே இங்கு மூன்று கேள்விகள்‌. “ஜீவன்‌ கனவு காணும்போது 
எங்கிருக்கிறான்‌? என்பதே முதல்‌ கேள்வி. நாடிகளில்‌ இருக்கிறான்‌ என்பது பதில்‌. ஜீவன்‌ 
தூங்கும்போது எங்கிருக்கிறான்‌ என்பது இரண்டாவது கேள்வி. ப்ராணசரீரகமான ப்ரஹ்மத்திடம்‌ 
இருக்கிறான்‌ என்பது பதில்‌. ஜீவன்‌ விழிக்கும்போது எங்கிருந்து கிளம்புகிறான்‌ என்பது 
மூன்றாவது கேள்வி. ப்ரஹ்மத்திடமிருந்து கிளம்புகிறான்‌ என்பது பதில்‌. முதல்கேள்வி 
பூர்வபக்ஷி சொல்வதுபோல்‌ ஸுஷுப்தீ தூங்கும்‌ ஸ்தானத்தைப்‌ பற்றியது அல்ல. கனவு 
காணும்‌ ஸ்வப்ந ஸ்தானத்தைப்‌ பற்றியது. ஏனென்னில்‌ சாந்தோக்ய, ப்ருஹதாரண்யக 
உபநீஷத்துக்களில்‌ ஜீவனுடைய ஸுஷுப்தி ஸ்தானமாக ப்ரஹ்மமே சொல்லப்பட்டது; 
ஹ்ருதய நாடிகளையன்று. இரண்டாவது கேள்வியும்‌ பதிலும்‌ ஸுஷுப்தி ஸ்தானமான 


76 


ப்ரஹ்மத்தைப்‌ பற்றியது. தூங்கும்போது எங்கு ஒன்றி நீற்கீறானோ அங்கிருந்தே 
வெளிவரவேணுமாகையால்‌, மூன்றாவது கேள்வியும்‌ பதிலும்‌ ப்ரஹ்மத்தைப்‌ பற்றியதே. 


கீழே உபக்ரமத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தை உனக்கு உபதேமிக்கக்‌ கடவேன்‌: என்று ப்ரஹ்மத்தைப்‌ 
பற்றித்‌ தொடங்கி “யஸ்ய வைதத்‌ கர்ம: என்று எல்லா உலகையும்‌ படைக்கும்‌ ப்ரஹ்மமே 
கூறப்பட்டதென்று முன்‌ ஸூத்ரத்தில்‌ நீர்ணயிக்கப்ட்டது. உபஸம்ஹாரத்திலும்‌ முடிவிலும்‌ 
“இதையறிபவன்‌ கர்மவமப்படாதவனாக ஆகிறான்‌' என்று மோக்ஷமடைதலை ப_லமாகச்‌ 
சொல்லியுள்ளது. ஜீவ, முக்கியப்ராண லிங்கங்களை அவ்வவற்றைச்‌ சரீரமாகக்‌ கொண்ட 
ப்ரஹ்மோபாஸனத்தீற்காகவே படித்திருக்கிறது. இங்கு பதிலில்‌ “ப்ராணா:' எனும்‌ பதம்‌ 
பூர்வபக்ஷி நீனைப்பதுபோல்‌ ப்ராணனை மட்டூம்‌ குறிப்பதன்று. ப்ராணனோடூ கூடிய 
ஜீவனையும்‌ சொல்லும்‌. முதல்பாதத்தில்‌ 11-வது அதிகரணத்தின்‌ கடைசியில்‌, இந்த்ர 
ப்ராணபதங்களால்‌ ப்ரஹ்மமே கூறப்படுகிறது என்று நீர்ணயித்தபடி, இங்கும்‌ “அதாஸ்மிந்‌ 
ப்ராண ஏவ ஏகத £ ப வதீ: எனும்‌ மந்த்ரத்தில்‌ “அஸ்மிந்‌ ப்ராணே' என்றதற்கு 'ப்ராணனைச்‌ 
சரீரமாகக்‌ கொண்ட இந்த பரமாத்மாவிடம்‌: என்று ஸமாநாதிகரணமாகவே பொருள்‌ 
கொள்ளவேணும்‌. ஆக ப்ராணனை சரீரமாகக்‌ கொண்ட ப்ரஹ்மத்தை உபாஸிக்க வேணும்‌ 


என்று காட்டவே ப்ராணன்‌ எடுக்கப்பட்டது. 


இவ்வினா-விடைகளிலிருந்து ஜீவனைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்ட ப்ரஹ்மத்தை 
தெரிவிப்பதற்காகவே இங்கு ஜீவ லிங்கங்கள்‌ படிக்கப்பட்டன என்பது தெளிவாகிறது. 
உண்கிறான்‌ என்று போக்த்ருத்வம்‌ சொன்னது ஜீவனுக்கே உரிய அடையாளமன்று; 
கர்மத்தினால்‌ ஏற்படாத போக்த்ருத்வம்‌ பரமனுக்கும்‌ உண்டு. ஜீவர்கள்‌ பரமனை ரக்ஷிப்பதாகச்‌ 
சொன்னது, கிஞ்சித்கரித்து அவனுடைய ஸேஷித்வ ரக்ஷணம்‌ செய்வதைச்‌ சொன்னபடி. 
ஜீவனைப்‌ பற்றிய ப்ரஸ்தாவம்‌, அந்த ஜீவனிலும்‌ வேறுபட்ட பரமாத்மாவை 
அறிவிப்பதற்கேயாகையாலே இப்ரகரணம்‌ முழுவதும்‌ பரமாத்மபரம்‌. பரமாத்மாவே 
அறியத்தக்கவன்‌. அவனே ஜகத்காரணன்‌. இப்ரகரணத்தில்‌ ஜீவனை 
அறியத்தக்கவனாகவோ, அவனால்‌ அதீ ஸஷ்டி_க்கப்பட்ட ப்ரத ஈனம்‌ ஜகத்காரணமாகவோ 
கூறப்படவில்லை என்றதாயிற்று. 
காணத்தக்கவனாகக்‌ கூறப்படுபவன்‌ பரமாத்மாவே 
1.4.6. வாக்யாந்வயாதீ கரணம்‌ - ப்ருஹதாரண்யக உபநீஷத்தீல்‌, “ஆத்மா வா அரே 
த்‌_ரஷ்டவ்ய: ங்ரோதவ்யோ மந்தவ்யோ நீதி_த்‌ யாஸிதவ்ய:' 6.5.6) இவ்வாத்மா காணத்தக்கது; 
கேட்கத்தக்கது; நினைக்கத்தக்கது; த்யானிக்கத்தக்கது; இது அறியப்பட்டதாகில்‌ “இத_ம்‌ ஸர்வம்‌ 
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விதி_தம்‌' இது எல்லாம்‌ அறியப்பட்டதாகிறது எனும்‌ வாக்யத்தில்‌ சொல்லப்படுகிறவன்‌ ஜீவனே 
எனும்‌ பக்ஷம்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


இவ்வுபநிஷத்தில்‌ மைத்ரேயீ ப்ராஹ்மணம்‌ என்றொரு பகுதி. இதில்‌ ஒரு கதை. 
யாஜ்யவல்க்யர்‌ எனும்‌ மஹரிஷிக்கு இரண்டு மனைவிகள்‌. ஒருத்தி மைத்ரேயி. இளையாள்‌ 
காத்யாயினி. மஹரிஷி தாம்‌ ஸந்யாஸம்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்போவதாகவும்‌ அதற்காக 
இருவருக்கும்‌ பாகப்பிரிவினை செய்துவைக்க விரும்புவதாகவும்‌ மைத்ரேயியிடம்‌ சொன்னார்‌. 
மோக்ஷத்தில்‌ நோக்குள்ள மைத்ரேயீ, “பிரித்துக்‌ கொடுக்கும்‌ பணத்தினால்‌ மோக்ஷம்‌ கிட்டுமா? 
என்று கேட்க, மஹரிஷி “வாழ்க்கை நடத்தவே பணத்தினால்‌ ப்ரயோஜநம்‌; பணம்‌ மோக்ஷத்தை 
ஸாதித்துத்‌ தராது: என்றார்‌. “மோக்ஷம்‌ அடைவதையே நான்‌ விரும்புகிறேன்‌” என்றாள்‌ 
மைத்ரேயி. மஹரிஷியும்‌ அவளுக்கு உபதேயம்‌ செய்தருள்கிறார்‌. “பதியின்‌ காமத்திற்காகப்‌ 
பதி பிரியனாவதில்லை; ஆத்மாவின்‌ காமத்திற்காகவே பதி ப்ரியனாகிறான்‌' என்று ஆரம்பித்து 
பதி ஸ்தானத்தில்‌ மனைவி, மக்கள்‌, பணம்‌, பசுக்கள்‌, ப்ராஹ்மணர்கள்‌, க்ஷத்ரியர்கள்‌, 
லோகங்கள்‌, தேவர்கள்‌, வேதங்கள்‌, பூதங்கள்‌ ஸர்வம்‌ ஆகிய ஒவ்வொன்றை இதே ரீதியில்‌ 


படித்து, “ஆத்மா வா அரே த்ரஷ்டவ்ய ...... இதி ஸர்வம்‌ விதீதம்‌' என்றார்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: இப்ரகரணத்தீல்‌ முதலிலும்‌, நடுவிலும்‌, முடிவிலும்‌ புருஷனையே 
சொல்கையால்‌, த்ரஷ்டவ்ய: என்று காணத்தக்கவனாக ஓதப்படுபவன்‌ ஜீவனேயாகவேணும்‌. 
தொடக்கத்தில்‌ இவ்வாத்மாவுக்கு கணவன்‌, மனைவி, பிள்ளைகள்‌, பணம்‌ முதலானவை 
இனியவர்களாகிறார்கள்‌ என்கையாலே ஸம்ஸாரி புருஷனுடைய ப்ரஸ்தாவமே உள்ளது. 
(மோக்ஷத்தை பணத்தால்‌ பெறமுடியாது” என்றுள்ளதே! இவ்வாக்யம்‌ மோக்ஷோபாயத்தைச்‌ 
சொல்லாதோயென்னில்‌ - ஸாங்க்ய மதத்தில்‌ அசேதனமான மூலப்ரக்ருதீயின்‌ தன்மைகள்‌ 
ஏறிடப்பெறாத புருஷனின்‌ ஸ்வரூபத்தை அறிவதே மோக்ஷோபாயமாகச்‌ சொல்லப்படுவதால்‌, 
இங்கு ப்ரக்ருதிவியுக்தமான ஸ்வரூபத்தையறிவது மோக்ஷோபாயமாகக்‌ கூறப்படூவதாக 
கொள்ளக்குறையில்லை. நடுவில்‌, பிறப்பு இறப்புகளையுடைய அறிவுடைய இந்த 
ஸம்ஸாரி ஜீவனே கூறப்படுகிறான்‌. ப்ரக்ருதிவியுக்தமான ஆத்மாக்களைல்லாம்‌ ஒரு 
படிப்பட்டவையாகையால்‌, ஓர்‌ ஆத்மாவையறிந்தால்‌ எல்லா ஆத்மாக்களும்‌ அறியப்பட்டதாகக்‌ 
கூறுவதும்‌ பொருந்துகிறது. ஆக இப்படி இங்கு புருஷனே சொல்லப்படூவதாக தேறுவதால்‌, 
அப்புருஷனுடைய சேர்க்கையினால்‌ மூலப்ரக்ருதியே ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கிறது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. இங்குள்ள எல்லா வாக்கியங்களும்‌ பரமாத்மாவிடமே 


பொருந்துகையால்‌, இங்கு காணத்தக்கவனாகக்‌ கூறப்படூமவன்‌ பரமபுருஷனே. இங்கு 
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பத்தினிக்கு தன்‌ காமத்தின்‌ பொருட்டே பதியிடம்‌ ப்ரீதி இருக்கும்‌; ஆக இனியவர்களான 
அவர்களைவிட்டு அவர்களோடு ஸம்பந்தமற்ற ஆத்ம ஸ்வரூபமே மோக்ஷத்தின்‌ பொருட்டூ 
த்யானிக்கத்தக்கது' என்பது பூர்வபக்ஷியின்‌ கருத்து. இங்கு உண்மையில்‌ கூறப்படும்‌ பொருள்‌ 
“பதி முதலானவர்கள்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ காமம்‌ நீறைவேறுவதற்காக இனியவர்கள்‌ ஆவதில்லை; 
ஆத்மாவின்‌ காமம்‌ நீறைவேறுவதன்‌ பொருட்டே இனியவர்‌ ஆகிறார்கள்‌. ஆக ஆத்மாவே 
காணத்தக்கது' என்பதே. இங்கு காணத்தக்கதாகக்‌ கூறப்படும்‌ “ஆத்மா” ஜீவனைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேறுபட்ட பரமாத்மாவே. ஆக பகவத்‌ ஸங்கல்பத்தினாலே பதி முதலானவர்கள்‌ ப்ரீதிபாத்ரர்‌ 
ஆகிறார்கள்‌ என்றபடி. மோக்ஷத்தின்‌ பொருட்டு மைத்ரேயியாலே காணத்தக்கவனாகக்‌ 
கூறப்பட்ட இவன்‌ பரமாத்மாவேயாக முடியும்‌. சேதநாசேதனங்கள்‌ எல்லாமாகவாகும்‌ 
பரமாத்மாவை இங்கு ஆத்மாவாகக்‌ குறிப்பிடுவதாகக்‌ கொண்டால்தான்‌ “இதம்‌ ஸர்வம்‌ 
விதீ_தம்‌' என்பது பொருந்தும்‌. பரமாத்மா விவக்ஷிதன்‌ என்னில்‌, பரமாத்மாவென்றே 
ப்ரயோகிக்கலாகாதோ? ஆத்ம மப்தத்தை ப்ரயோகீப்பானேன்‌ என்பதற்கு மேலே மூன்று 
ஸுத்ரங்கள்‌ தோன்றின. 


இவ்விடத்தில்‌, ஜீவன்‌ பரமாத்மாவே என்று கொள்ளாவிட்டால்‌, பரமனையறிந்தால்‌ 
எல்லாம்‌ அறிந்ததாகிறது என்று கூறுவது பொருந்தாது. ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்திடமே உண்டாகிறான்‌ 
என்றும்‌ ப்ரஹ்மத்திடமே லயமடைகிறான்‌ என்றும்‌ வேதவாக்யங்கள்‌ காணப்படூகையால்‌ 
இருவரும்‌ ஒன்றேயென விளங்குகிறது. ஆக, ஒன்றையறிந்தால்‌ எல்லாமறிந்ததாகும்‌ எனும்‌ 
ப்ரதிஜ்ஞை ஸித்திப்பதற்காகவே இங்கு ஜீவனைக்‌ குறிக்கும்‌ மப்தங்களால்‌ பரமன்‌ 
வழங்கப்பட்டான்‌ என்பது ஆங்மரத்யர்‌ கருத்து. 

கட _வல்லியில்‌, “ஜீவன்‌ பிறப்பதுமில்லை இறப்பதுமில்லை' என்று ஜீவனுக்கு ஸ்ருஷ்டி 
ப்ரளயகாலங்களில்‌ உத்பத்தி விநாமங்களில்லை என்று சொல்லிற்று. கர்மப_ லத்தை 
அநுபவிக்கவே சரீரத்துடன்‌ இவனுக்கு ஸம்யோக வியோகங்கள்‌. ஆக ஜீவனை ப்‌_ரஹ்ம 
கார்யமாகச்‌ சொல்வது சரியன்று. இப்படிக்‌ கொள்ளாவிடில்‌ ஜீவர்களுக்குள்‌ உள்ள ஜ்ஞான 
வைஷம்யம்‌ ஒட்டாது. ப்ரளயகாலத்தில்‌, ஜீவன்‌ மோக்ோபாயங்களை அநுஷ்டிக்காமலேயே 
பரமனிடம்‌ ஒன்றி விடுவானாகையால்‌ மோக்ஷோபாயங்களை விதித்திருக்கும்‌ சாஸ்த்ரங்கட்கு 
பயனில்லாமல்‌ போகும்‌. ஜீவன்‌ பரமனிடம்‌ ஒன்றிவிடும்போது ஜீவஸ்வரூபமே அழிகையால்‌ 
மோக்ஷத்தை எவனும்‌ விரும்பான்‌. ஆக, 'பரஞ்ஜ்யோதீர்‌ உபஸம்பத்‌_ய ஸ்வேந ரூபேணாபி, 
நீஷ்பத்‌_யதே' சாந்‌. 8.3.4 பரஞ்சோதியை அடைந்து தன்‌ ஸ்வரூபம்‌ விளக்கம்‌ பெறுகிறான்‌, 
'ததா வித்வாந்‌ நாமரூபாத்‌_ விமுக்த: பராத்பரம்‌ புருஷமுபைத்‌ தீ_வ்யம்‌' முண்ட 3.2.8) ௫திகள்‌ 
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நாமரூபங்களை விட்டூ கடலில்‌ கலப்பதுபோல்‌ சேதநன்‌ நாமரூபங்களினின்று விடுபட்டு 
மேலானவற்றிலும்‌ மேலான தீவ்யபுருஷனை அடைகிறான்‌ என்று சொல்லப்பட்டபடியே 
மோக்ஷமடையும்போது ஜீவன்‌ பரமாத்மாவாகவே ஆகிறான்‌. ஆகையால்‌ இப்ரகரணத்தில்‌ 
ஜீவனைச்‌ சொல்லும்‌ மப்தங்களால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ குறிக்கப்பட்டது என்று ஒளடுலோமியின்‌ கருத்து. 

மோக்ஷமடையும்‌ போது ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மமாகவே ஆகிறான்‌ என்பது தவறு. “பரஞ்ஜ்யோதீர்‌ 
உபஸம்பத்ய”, “பராத்பரம்‌ புருஷமுபைதீ திவ்யம்‌: என்று முக்திதமையில்‌ ஜீவனை 
அடைபவனாகவும்‌ பரமனை அடையப்படூபவனாகவும்‌ வேறுபடூத்தீயே கூறியுள்ளதால்‌ 
ஒளடூலோமி பக்ஷத்தீற்கு பாத ,கங்களேயாம்‌. ஜீவாத்மாவைச்‌ சொல்லும்‌ மப்தங்களால்‌ 
பரமாத்மாவை கூறுவதற்கு காரணம்‌ என்னென்னில்‌ - “ய ஆத்மநீதீஷ்ட ந்‌ யஸ்யாத்மா மரீரம்‌்‌ 
ப்ருஹ 5.7.22 “எவன்‌ ஆத்மாவில்‌ நிற்கிறானோ, எவனுக்கு ஆத்மா மரீரமோ?; “ஏஷ ஸர்வ 
பூதாந்தராத்மா அபஹதபாப்மா தி.வ்யோ தே_வ ஏகோ நாராயண: (ஸுபால. 7 “எல்லா 
பூதங்களுக்கும்‌ அந்த ராத்மாவாய்‌, பாபமற்றவனாய்‌, அப்ராக்ருதனான நாராயணன்‌ என்னும்‌ 
தேவன்‌ ஒருவனே முதலான அந்தர்யாமி ப்‌_ராஹ்மணாதீ வாக்யங்களில்‌, பரமாத்மா ஜீவனுக்கு 
ஆத்மாவாயிருப்பதாகவும்‌, ஜீவன்‌ பரமனுக்கு சரீரமாயிருப்பதாகவும்‌ பலவிடங்களில்‌ 
சொல்லப்படூகையால்‌, இப்படி ஜீவனிடத்தில்‌ ஆத்மாவாக பரமன்‌ நீற்கையாலே, ஜீவனைக்‌ 
குறிக்கும்‌ மப்தங்களால்‌ பரமன்‌ குறிக்கப்படூகிறான்‌ என்பது காயக்ருத்ஸ்னர்‌ கருத்து. இதற்கு 
மேல்‌ வேறொரு ஸூத்ரத்தை பாதராயணர்‌ இடாததால்‌ இதுவே ஸூ*த்ரகாரரின்‌ பரமஸித்தாந்தம்‌ 
என்று தேறிற்று. இவரே பாரதத்தில்‌, “அந்யங்ச ராஜந்‌ ஸ பர: தத_£ந்ய: பஞ்சவிம்மக: | தத்‌ 
ஸ்த_த்வாத_நுபங்யந்தி ஹ்யேக ஏவேதி ஸாத வ: | அரசனே! பரமாத்மா வேறானவனே; 
இருபத்தைந்தாம்‌ தத்வமான ஜீவன்‌ வேறானவனே. பரமன்‌ ஜீவனில்‌ நீற்கையால்‌, 
நல்லோர்கள்‌ இருவரையும்‌ ஒருவனாகவே காண்கிறார்கள்‌) என்று இவ்வர்த்தத்தை 
மிகத்தெளிவாக விவரித்தார்‌. 
உபாத_ ஈநகாரணம்‌ ப்ரஹ்மமே 

1.4.7. ப்ரக்ருத்யதி கரணம்‌ - இவ்வதீகரணத்தில்‌ பரமாத்மா உபாத ஈந காரணமன்று 
எனும்‌ வாதம்‌ தள்ளப்படுகிறது. 

பூர்வபக்ஷம்‌: இவ்வதிகரணத்தில்‌ ஸேய்வர ஸாங்க்யன்‌ பூர்வபக்ஷீ. பரமாத்மா உலகிற்கு 
நிமித்தகாரணமாக முடியுமேயொழிய உபாதாந காரணமாக முடியாது. லோகத்தில்‌ குடம்‌, சட்டி 
முதலானவற்றுக்கு மண்‌ உபாதான காரணம்‌: குயவன்‌ நீமித்தகாரணம்‌. நீமித்தமும்‌ 
உபாதாநமும்‌ நியமேன வேறுபட்டிருக்கும்‌. ச்வேதாஸ்வரத்தில்‌ (4.9) “அஸ்மாந்‌ மாயீ ஸ்ருஜதே 
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விஙயவமேதத்‌' இப்ரக்ருதியைக்‌ கொண்டு மாயப்பிரான்‌ இவ்வுலகைப்‌ படைக்கிறான்‌ முதலான 
வாக்யங்களில்‌ உபாதானமாயிருக்கும்‌ மூலப்ரக்ருதிக்கும்‌, நீமித்தமான பரமபுருஷனுக்கும்‌ 
வேறுபாடே சொல்லப்படுகிறது. “ப்ரஹ்மமே உலகமாக விகாரமடைகிறது; உலகிற்கு உபாதாந 
காரணமாகிறது' என்றால்‌ “ப்ரஹ்மம்‌ விகாரமற்றது' எனும்‌ வாக்யங்கள்‌ விரோதிக்கும்‌. ஆக 
ப்ரஹ்மம்‌ உலகிற்கு நிமித்த காரணம்‌ மட்டுமே; மூலப்ரக்ருதியே உலகிற்கு உபாதான 
காரணமாகிறது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. உலகிற்கு ப்ரஹ்மம்‌ நீமித்த காரணமாக மட்டூமின்றி 
உபாதான காரணமாகவும்‌ ஆகிறது. “யத £ ஸோம்ய ஏகேந ம்ருத்பிண்டே_ந ஸர்வம்‌ 
ம்ருண்மயம்‌ விஜ்ஞாதம்‌ ஸ்யாத்‌ - ஒரு மண்கட்டியை அறிந்தால்‌ மண்ணாலான 
சட்டிபானைகள்‌ அறிந்ததாமாப்போலே, ப்ரஹ்மத்தையறிந்தால்‌ எல்லாம்‌ அறியப்பட்டதாகும்‌ 
- எனும்‌ த்ருஷ்டாந்தம்‌ கூறப்பட்டது. இதனால்‌ சட்டிபானைகளுக்கு மண்‌ உபாதான 
காரணமாவது போல்‌, எல்லா உலகிற்கும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ உபாதான காரணமாகிறதென்று தெரிகிறது. 
குயவனைப்‌ போலே ப்ரஹ்மத்தை உலகிற்கு நீமித்த காரணமாக மட்டும்‌ கொண்டால்‌, 
ப்ரஹ்மத்தை அறிந்தால்‌ எல்லாம்‌ அறிந்ததாகும்‌ என்பது ஒட்டாது. குயவனையறிந்தால்‌ 
அவனால்‌ செய்யப்படும்‌ சட்டிபானைகளை அறிந்தததாக ஆகாது, நிமித்தமும்‌ உபாதானமும்‌ 
வெவ்வேறாயிருக்கையால்‌. ப்ரஹ்மம்‌ இரண்டுமாக முடியாது என்பதும்‌ தவறு. லோகத்தீலுள்ள 
ஸர்வ வஸ்துக்களிலும்‌ வேறுபட்டவன்‌ பரமாத்மா. ஸர்வஜ்ஞனும்‌ ஸர்வமக்தியுமாவான்‌. 
இப்பெருமைகளை உடையவன்‌ என்று சாஸ்த்ரத்தாலேயே அறியப்படூமவன்‌. 
சாஸ்த்ரங்களிலிருந்து “ஸ்ருஷ்டிக்குமுன்‌ அவன்‌ ஸ*க்ஷ்மமான சேதநாசேதனங்களை 
சரீரமாகக்‌ கொண்டவனாயிருக்கிறான்‌ என்றும்‌, ஸ்ருஷ்டிக்குப்பின்‌ அவனே ஸ்தூலமான 
சேதநாசேதனங்களை சரீரமாக கொண்டவனாக ஆகீறான்‌ என்றும்‌ விளங்குகிறது. இத்தகைய 
ப்ரஹ்மம்‌ உலகிற்கு நிமித்த காரணமாயும்‌ உபாதான காரணமாயும்‌ இருப்பதில்‌ எவ்வித 
தடையுமில்லை. ப்ரஹ்மம்‌ உலகிற்கு உபாதான காரணமாகும்போது ஏற்படும்‌ விகாரங்கள்‌ 
அவனுக்கு சரீரமாயிருக்கும்‌ அசேதனத்திலேயே உண்டாகிறது. ஆக கார்யப்பொருளாகும்‌ 
போதும்‌ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபம்‌ விகாரமற்றதாகவே இருக்கிறது. “ப்ரஹ்மம்‌ நீர்விகாரம்‌' என்னும்‌ 
வாக்கியங்களுக்கு விரோதம்‌ வாராது. “அஸ்மாந்‌ மாயீ ஸ்ருஜதே விங்வமேதத்‌' முதலான 
வாக்யங்கள்‌ “உலகை சரீரமாகக்‌ கொண்டூ மாயப்பிரான்‌ உலகிற்கு உபாதான காரணமானாலும்‌ 
உலகின்‌ தோஷங்கள்‌ அவனை ஸ்பர்சிப்பதில்லை' என்பதையே காட்டுகின்றன. ஆக ப்ரஹ்மம்‌ 
உபாதான காரணமாவதீல்‌ தடையேதுமில்லை. 


உபாதாநம்‌ - ஆக்கப்பொருள்‌ பானைக்கு மண்‌. நீமித்தகாரணம்‌ - படைப்பைச்‌ செய்பவன்‌ - குயவன்‌. 
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'ஸோ$காமயத ப_ஹுஸ்யாம்‌' இத.ஆ நானே பலவாகக்‌ கடவேன்‌ என்று ப்ரஹ்மம்‌ 
ஸங்கல்பித்தது; ததை க்ஷ ப_ஹுஸ்யாம்‌' (சாந்‌ “நானே பலவாகக்கடவேன்‌ என்று 
அப்பரம்பொருள்‌ ஸங்கல்பித்தது' என்பவற்றில்‌ நீமித்தகாரணமாயிருக்கும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ “நான்‌ 
இவ்வுலகை ஸ்ருஷ்டிக்கக்‌ கடவேன்‌: என்னாதே “நானே பலவாகக்‌ கடவேன்‌: என்று 
ஸங்கல்பித்ததாக வேதவாக்கியங்கள்‌ கூறுகையால்‌, நீமித்தகாரணம்‌ மட்டுமின்றி உபாதாந 


காரணமும்‌ ப்ரஹ்மமே என்று விளங்குகிறது. 


யஜுர்‌ வேதத்தில்‌, “ப்ரஹ்மவநம்‌ ப்ரஹ்ம ஸ வ்ருக்ஷ ஆஸீத்‌, யதோ த்‌_யாவா ப்ருதி_வீ 
நிஷ்டதக்ஷு: | மநீஷிணோ மநஸா விப்‌_ரவீமி வோ, ப்ரஹ்மாத்‌ யதிஷ்ட த்‌, பு, வநாதி 
த £ரயந்‌ || ப்ரஹ்மமே இவ்வுலகிற்கு வநம்போலே ஆதாரமாயிருப்பது; இவ்வுலகைச்‌ 
செய்வதற்கு மரம்போல்‌ உபாதானமாயிருப்பது ப்ரஹ்மமே. உலகங்களை த ரித்து நீற்கும்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ உபகரணமாக தன்னையே அதி ஷ்டி த்து நீற்கிறத) என்பதில்‌ “பு வநாதி த ஈரயந்‌' 
என்று உலகிற்கு நீமித்தமாக எடுக்கப்பட்ட ப்ரஹ்மத்தையே “ப்‌ ரஹ்ம ஸ வ்ருக்ஷ ஆஸீத்‌' என்று 
உபாதான காரணமாகவும்‌ கூறிற்று. நானே பலவாகக்‌ கடவேன்‌ என்று ஸ்ருஷ்டி 
செய்யத்்‌தொடங்கி தத ஈத்மாநம்‌ ஸ்வயமகுருத' (தை.ஆ. *7.] “அந்த ப்‌ ரஹ்மம்‌ 
தன்னைத்தானே ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ கொண்டது: என்கையாலே ஸ்ருஷ்டிக்கு கர்த்தாவாகவும்‌ 
விஷயமாகவும்‌ ஆனதாகச்‌ சொல்லிற்று. ப்ரஹ்ம சரீரமாயிருக்கும்‌ அசேதனங்களுக்கே 
ஸ்வரூப விகாரம்‌, ப்ரஹ்ம சரீரமாயிருக்கும்‌ சேதநங்களுக்கே ஸுகது:க்காதி ஸ்வபாவ விகாரம்‌. 
இப்பரிணாமம்‌ ஸ்தூலஸ்க்ஷ்ம நிலைகள்‌ இரண்டிலும்‌ ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்திற்கில்லை. 
சேதநாசேதனரூபமான உலகம்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு எப்போதுமே சரீரமாயுள்ளது; ப்ரஹ்மம்‌ 
அவற்றுக்கு ஆத்மாவாயிருப்பது என்பது “யஸ்ய ப்ருதி_வீ மரீரம்‌ ....... யஸ்யாத்மா ஸமரீரம்‌: 
எந்த பரமாத்மாவுக்கு பூமி சரீரமோ ....... எவனுக்கு ஆத்மா சரீரமோ - என்றும்‌, ஏஷ ஸர்வ 
பூ, தாந்த்ராத்மா அபஹதபாப்மா தி_வ்யோ தே_வ ஏகோ நாராயண: (எல்லா பொருள்களுக்கும்‌ 
அந்தராத்மாவாய்‌, தோஷமற்றவனாய்‌, பரமபதநீலையனாயிருப்பவன்‌ நாராயணனான தேவன்‌ 
ஒருவனே முதலிய (வேறுவகையில்‌ நீர்வஹிக்கவொண்ணாது ங்ருதிவாக்யங்களிலிருந்து 
தேறுகிறது. ப்ரஹ்மத்திற்கு சொல்லப்படும்‌ பரிணாமம்‌ அதன்‌ ஐல்வர்யத்தையே 


காட்டுகையாலே, தாழ்வை விளைவிப்பதில்லை. 
முண்டகோபநிஷத்‌, “ப்ரஹ்ம யோநிம்‌' என்று ப்ரஹ்மத்தை உபாதான காரணமாகச்‌ 
சொல்லிற்று. *யதே £ர்ணநாபி : ஸ்ருஜதே க்‌, ரஹ்ணதே' இத்யாதீ வாக்யத்தால்‌ சிலந்தி 


£பஹுஸ்யாம்‌, ப்ரஜாயேய:. பலபடியாக ஆகுவேன்‌, பலபடியாக பிறப்பேன்‌. இரண்டு விதமான ஸ்ருஷ்டி. 
பஹீஸ்யாம்‌ - வ்யஷ்டி ஸ்ருஷ்டி (தத்துவங்களை தனித்தனியாக ஸ்ருஷ்டித்தல்‌. ப்ரஜாயேய - ஸமஷ்டி ஸ்ருஷ்டி 
குத்துவங்களை ஒன்றோடொன்று சேரச்செய்து ஸ்தூல தசையைக்‌ காண்பித்தல்‌) 
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எவ்வாறு தான்‌ வெளியிடும்‌ நூலைத்தானே உள்‌ இழுத்துக்‌ கொள்கிறதோ, பூமியிலிருந்து 
எப்படி பல பயிர்கள்‌ விளைகின்றனவோ, மனிதனிடம்‌ மயிர்‌ உண்டாகிறதோ அப்படியே 
ப்ரஹ்மத்திடமிருந்து உலகனைத்தும்‌ உண்டாகிறது என்றும்‌ ஓதிற்று. ஒரு சிலந்திக்குண்டான 
ஸ்வபாவம்‌ ஸர்வயக்திக்கு கூடாதொழியாதிறே! ஆக, ப்ரஹ்மம்‌ உலகிற்கு நிமித்த 
காரணமாகவும்‌ உபாத_ ஈன காரணமாகவும்‌ ஆகிறது என்றதாயிற்று. 


விதி சிவாதிகள்‌ ஐகத்காரணமன்று 

1.4.8. ஸர்வ வ்யாக்‌_யானாதி,கரணம்‌ - இம்முதல்‌ அத்யாயத்தில்‌ கீழ்‌ நான்கு 
பாதங்களில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு அதிகரணத்துக்கும்‌, அவைகளின்‌ விஷயவாக்யங்களுக்கும்‌ 
நாராயணன்‌ ஜகத்காரணம்‌ என்பதிலேயே தாத்பர்யம்‌. அதே ந்யாயத்தால்‌ ஹிரண்யகர்ப்ப 
மமிவாதி பரமமாகத்‌ தோன்றும்‌ வாக்யங்களுக்கும்‌ நாராயணனைக்‌ கூறுவதிலேதான்‌ தாத்பர்யம்‌ 


என்பதைத்‌ தெரிவிப்பதற்காக இவ்வதீகரணம்‌ தோன்றியது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: *ஹிரண்யக_ர்ப்ப ஸ்‌ ஸமவர்த்ததாக்‌_ரே' (தை.ஸம்‌. 4.28.) முதலில்‌ 
ஹிரண்யகர்ப்பனே இருந்தான்‌ என்றதால்‌ சதுர்முக ப்ரஹ்மாவே ஜகத்காரணன்‌ 
என்னலாகாதோ? ங்வேதாங்வதரத்தில்‌ “மிவ ஏவ கேவல: என்று மிவனே எல்லா உலகும்‌ 
அழிந்தபின்‌ நிற்கும்‌ ஸர்வகாரணனாகச்‌ சொல்லப்படுவதால்‌ மிவனே ஜகத்காரணன்‌ 


என்னலாகாதோ? 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. கீழே காட்டப்பட்ட மீமாம்ஸா ந்யாயங்களாலே 'ஸதே_வ 
ஸோம்ய இதமக்‌_ர ஆஸீத்‌”, “ப்ரஹ்ம வா இத_மக்‌_ர ஆஸீத்‌, “ஆத்மா வா இத_மேக ஏவாக்‌_ர 
ஆஸீத்‌ முதலான வாக்யங்களில்‌ ஜகத்காரணத்தைச்‌ சொல்லும்‌ ஸத்‌, ப்‌_ரஹ்ம, ஆத்மாதீ_ 
ஸாமான்ய மப்தங்கள்‌ *ஏகோ ஹ வை நாராயண ஆஸீத்‌ ந ப்‌, ரஹ்மா நேஸாந:” 
மஹோபநீஷதி நாராயணன்‌ ஒருவனே முதலில்‌ இருந்தான்‌: ப்ரமனுமில்லை; சிவனுமில்லை 
முதலான வாக்யங்களில்‌ வியேஷ மப்தமான நாராயண மப்தத்தால்‌ குறிக்கப்படுமவனையே 


காட்டும்‌ என்ற நீர்ணயிக்கப்பட்டது. 


'புநரேவ நாராயண: ஸோந்யத்காமோ மநஸா த்யாயத ....... தத்ர ப்‌, ரஹ்மா 
சதுர்முகே £5ஜாயத ..... லலாடாத்‌ த்ரியக்ஷ: மா£லபாணி: புருஷோ$ஜாயத' முஹோபநீஷதி 
“மீண்டும்‌ நாராயணன்‌ மனஸ்ஸினால்‌ ஸங்கல்பித்தான்‌ .... நாராயணனிடமிருந்து தோன்றிய 
அண்டத்தில்‌ சதுர்முகனாகிய பிரமன்‌ பிறந்தான்‌; நெற்றியிலிருந்து த்ரிநேத்ரனும்‌ கலத்தை 
தரித்தவனுமான புருஷன்‌ உண்டானானன்‌.' “அத, புருஷோ ஹவை நாராயணோ அகாமயத 
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ப்ரஜா: ஸ்ருஜேயேதி ........ நாராயணாத்‌. ப்‌, ரஹ்மா ஜாயதே நாராயணாத்‌_ ௬ுத்‌_ரோ ஜாயதே: 
நாராயணோபநீஷதி (நாராயணனாகிற பரமபுருஷன்‌ 'ப்ரஜைகளை ஸ்ருஷ்டிக்கக்‌ கடவேன்‌: 
என்று ஸங்கல்பித்தான்‌. நாராயணனிடமிருந்து பிரமன்‌ உண்டானான்‌; நாராயணனிடமிருந்து 
உருத்திரன்‌ உண்டானானன்‌) முதலான வாக்யங்களில்‌ நாராயணனே ஜகத்ஸ்ருஷ்டி 
ஸங்கல்பங்களைச்‌ செய்கிறான்‌ என்று தெரிகிறது. “நாராயணா தே_வ ஸமுத்பத்‌_யந்தே 
நாராயணாத்‌ ப்ரவர்த்தந்தே நாராயணே ப்ரலீயந்தே' நாராயணோபநிஷதி முதலான 
வாக்யங்களிலிருந்து நாராயணனே ஸர்வவஸ்துக்களுக்கும்‌ ஸ்ருஷ்டி ஸ்தீ_தீ லயங்களைச்‌ 
செய்பவன்‌ என்று தெரிகிறது. இவ்வாறு நாராயணனே ப்ரஹ்ம ருத்‌_ராதீ ஸகலஜகத்‌ 
காரணன்‌ என்று நீர்ணயிக்கப்பட்டவளவில்‌, சில காரணவாக்யங்களில்‌ காணப்படும்‌ ஸிவ 
ஹிரண்யகர்ப்ப ஈதீ , மப்தங்களில்‌ ரூடி யைத்தள்ளி, அவையும்‌ நாராயணனையே 


குறிக்கின்றன என்றே கொள்ளவேணும்‌. 


உபநிஷத்துக்களில்‌ சொல்லப்படும்‌ பரப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே. ஈங்வரர்கள்‌ பலர்‌ 
இருக்க முடியாது. நாராயணனை  ஸ்ரஷ்டாவாகவும்‌ ப்ரஹ்மசிவாதிகளை 
ஸ்ருஷ்டிக்கப்படுகிறவர்களாகவும்‌ நாராயணனனை அகர்மவஸ்யன்‌ என்றும்‌ பிறரை 
கர்மவமப்பட்டவர்கள்‌ என்றும்‌ பல வேதவாக்யங்கள்‌ சொல்லுகின்றன. *யோ ப்‌_ரஹ்மாணம்‌ 
வித தாதி பூர்வம்‌”, 'நாராயணாத்‌_ ப்‌_ரஹ்மா ஜாயதே', “ஸ ப்ரஜாபதீரேக: புஷ்கரபர்ணே 
ஸமப வது: (தை.ஆந. 1.23 கூமரையிதழில்‌ ப்ரஜாபதி எனப்படும்‌ பிரமன்‌ தோன்றினான்‌ 
என்று ஸ்ருஜ்யனென்றும்‌, 'ந ப்‌_ரஹ்மா “ப்‌_ரஹ்மாதீ_ஷு ப்ரலீநேஷு ப £ர.ஸாந்தீபர்‌. 210.24) 
பிரமன்‌ முதலானோர்‌ லயமடைந்த) என்று ஸம்ஹார்யனென்றும்‌, ஸர்வேங்வர 
ஸமாராத நத்தாலே தன்‌ ப_தம்‌ பெற்றானென்றும்‌, அஸுரர்‌ கையில்‌ வேதங்களைப்‌ 
பறிகொடுத்து வருந்தினான்‌ என்றும்‌, ருத்ரனாலே பரிபூ ,தனானான்‌ என்றும்‌ இவ்வாறு 
கர்மவற்யனாகச்‌ சொல்லுகையாலும்‌, ஹேயப்ரதிபடத்வம்‌ பொருந்தாதாகையாலும்‌ சதுர்முக 
ப்ரஹ்மா ஜகத்காரணனாகான்‌; முமுக்ஷுக்களுக்கு உபாஸ்யனாகான்‌. ஹிரண்ய கர்ப்பன்‌ 
என்பதற்கு ஸ்ரீய:பதீயே பொருளாவான்‌. “அம்ப ஸ்ய பாரே என்ற அநுவாகத்தீல்‌ 
திருப்பாற்கடலில்‌ ஸயனித்திருப்ப தான அஸாதாரண லிங்கம்‌ படிக்கப்பட்டு, அங்கு “ப்ரஜாபதி: 
சரதி க_ர்ப்பே, அந்த:' என்று நாராயணபரமாகவே ப்ரயோகமிருப்பதால்‌ நாராயணன்‌ 
கூறப்படுவதாகவே ஸித்திக்கும்‌. 

'நாராயண பரம்ப்‌_ரஹ்ம: (தைத்‌.உம என்று நாராயணனை பரப்ரஹ்மம்‌ என்று 
சொல்லியுள்ளதுபோல்‌ மிவனை பரப்ரஹ்மமென்று எங்கும்‌ சொல்லவில்லை. ஸ்ரிவன்‌ 


கர்மவங்யன்‌, பாபம்‌ நீங்கப்பெறாதவன்‌, க்ருரமானவன்‌, மற்றவர்களிடமிருந்து வரம்‌ 
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பெற்றவன்‌ என்று சொல்லப்படும்‌ தாழ்ச்சிகள்‌ நாராயணனுக்கு ஓரிடத்திலும்‌ கூறப்படவில்லை. 
நாராயண மப்தம்‌ விஷ்ணுவினிடத்தீல்‌ “ரூடி யை உடையது. மீிவபரமாகக்‌ கொள்வதற்காக 
ரூடி யைத்‌ தள்ளி 'நாராணாம்‌ அயநம்‌' காரங்களுக்கு இருப்பிடமானவன்‌ என்ற வ்யுத்பத்தீ 
கொள்ளப்பார்த்தால்‌ “ணத்வம்‌” பாதிக்கும்‌. அதாவது பாணினி ஸதத்ரப்படி 'நாராயந: என்றே 
மாறும்‌. ஆனால்‌ உபநீஷத்துக்களிலோ ஒரு இடத்திலும்‌ நாராயந: என்றில்லாமல்‌ 
எல்லாவிடங்களிலும்‌ நாராயண: என்றே படிக்கப்பட்டுள்ளதால்‌, யெளகீகமாகப்‌ பொருள்‌ 
கொள்ள இயலாது. மாறாக, ஸிவன்‌, மம்பு, ருத்ரன்‌, ஈன்‌, ஈஸ்வர பதங்கள்‌ 
உபநீஷத்துக்களில்‌ படிக்கப்பட்டிருந்தால்‌ அங்கு ரூடி யைத்தள்ளி நாராயண பரமாக 
பொருள்‌ கொள்ள இயலும்‌. ஏனெனில்‌ விதி மிவாதி மப்தங்கள்‌ ரூடி, அர்த்தத்தோடு 
நீல்லாதே, அவர்களுக்கு அந்தர்யாமி வரை சென்று நாராயணனைச்‌ சொல்லி 
நீற்கும்‌. நாராயணனுக்கு ஒருவரிடமிருந்தும்‌ ஸ்ருஷ்டி சொல்லப்படவில்லை. லயமும்‌ 
சொல்லப்படவில்லை. மாறாக ஸர்வ ஸ்ரஷ்ட்ருத்வம்‌, ஸர்வரக்ஷகத்வம்‌, ஸர்வ ஸம்ஹாரகத்வம்‌, 
ஸர்வ அந்தர்யாமித்வம்‌ முதலான பல பெருமைகள்‌ நாராயணனுக்கே படிக்கப்பட்டூுள்ளன. 
நாராயண நாமத்திற்குரிய இத்தகைய அர்த்த _ ப்ராப_ல்யம்‌ மற்ற மம்பு மிவாதி 


நாமங்களுக்குக்‌ கிடையாது. மம்பு - ஸர்வஸுக ப்ரதன்‌; மிவன்‌ - பரிசுத்தன்‌. 


மிவாதி மப்தங்கள்‌ ஓரிரு இடங்களில்‌ காரணவஸ்துவைக்‌ குறித்து 
ப்ரயோகிக்கப்பட்டிருப்பதால்‌, இதைக்‌ கொண்டு மிவகாரணத்வத்தை ஸாதிக்கப்பார்த்தால்‌, 
காரணவாக்யங்களில்‌ படிக்கப்படும்‌ ஆகாம, ப்ராண, ஜ்யோதீராதி மப்தங்களைக்‌ கொண்டு 
ஆகாயாதிகளுக்கு காரணத்வம்‌ சொல்ல வேண்டிவரும்‌. அவை அசேதனமாகையால்‌ 
காரணமாகமாட்டாவேயென்னில்‌, அப்போது இந்த்ராதி மப்தங்கள்‌ வருமிடங்களில்‌ 
இந்த்ராதிகளுக்கு காரணம்‌ சொல்லநேரும்‌. இந்த்ராதிகள்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கப்படூபவர்களாயிற்றே 
யென்னில்‌, அதே நியாயம்‌ மீிவனுக்கும்‌ ஒக்கும்‌. ஆகையால்‌ ஸத்‌, ப்ரஹ்ம, ஆத்மா, அக்ஷரம்‌, 
ஆகாமம்‌, ஜ்யோதி, ப்ராண மப்தங்களைப்‌ போலே ஸிவருத்ராதி மப்தங்களையும்‌ நாராயண 
பரமாகவே கொள்ளவேணும்‌. இல்லாவிடில்‌, வேதம்‌ முழுதும்‌ பரஸ்பர வ்ருத்‌_த மாய்‌ உன்மத்த 
ப்ரலபிதமாய்‌ (பைத்தியக்காரனின்‌ பிதற்றலாய்‌ த்யாஜ்யமாகும்‌. 


* ரூடி, - காரண இடுகுறிப்பெயர்‌. பங்கஜம்‌ எனும்‌ தாமரையின்‌ பெயர்‌ சேற்றில்‌ தோன்றும்‌ குமுதம்‌, குவளை 
முதலியவற்றுக்கும்‌ பெயராகாமல்‌ தாமரை மலரை மட்டுமே குறிப்பதுபோலே, நாராயணன்‌ எனும்‌ பெயரும்‌ 
காரண இடுகுறிப்பெயராய்‌ நாராயணன்‌ ஒருவனுக்கே பெயராயிருப்பது. இதை யோக ரூடி, என்பர்‌. நார 
பதத்தோடூ அயநபதம்‌ புணரும்போது, அயந பதத்திலுள்ள நகரம்‌ “ணகரமாகத்‌ தீரியும்‌. ஒருவனுக்கே 
பெயராயிருந்தால்தான்‌ “நகரம்‌ ண£கரமாகும்‌. காரண இடுகுறியாய்‌ ஒருவனுக்கே பெயராகாதபோது 'ந'கரம்‌ 
“ணகரமாகத்தீரியாது. 
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ஸ்ரிவருத்ராதீ மப்தங்கள்‌ விஷ்ணு ஸஹஸ்ரநாமத்திலும்‌ இதிஹாஸ புராணங்களிலும்‌ 
பலவிடங்களில்‌ நாராயணபரமாக படிக்கப்பட்டிருக்கின்றன. ஆனால்‌ நாராயண நாமம்‌ 
ஸிவனைக்‌ குறித்து அப்படிப்‌ படிக்கப்படுவதில்லை. சதுர்முக ப்ரஹ்மாவால்‌ பகவானுடைய 
பெயர்களான ஸிவருத்ராதி நாமங்கள்‌ ருத்‌_ரனுக்கு வைக்கப்பட்டன என்று மதபத _ 
ப்ராஹ்மணத்தில்‌ சொல்லப்பட்டது. நாராயணன்‌ முதலிய பெயர்களைத்‌ தவிர மற்ற 
பெயர்களை பகவான்‌ பிறருக்கு கொடூத்தருளியதாக வாமன புராணம்‌ சொல்கிறது. 
ஆகையால்‌, வேதம்‌ ருத்ராதி நாமங்களால்‌ பரமபுருஷனான நாராயணனைச்‌ சொல்வதில்‌ 
ஆங்சர்யமொன்றுமில்லை. இதிஹாஸ புராணாப்‌ யாம்‌ வேத_ம்‌ ஸமுப ப்‌_ரும்ஹயேத்‌ | 
பி_பே த்‌ யல்பங்ருதாத்‌, வேதே_ா மாமயம்‌ ப்ரதரிஷ்யதி || இதிஹாஸ புராணங்களைக்‌ 
கொண்டு வேதத்தை உபப்ரும்ஹணம்‌ செய்யவேணும்‌. “இவன்‌ என்னைக்‌ கலக்கீவிடுவான்‌” 
என்று இதிஹாஸாதீ ச்ரவணம்‌ செய்யாது அல்பச்ருதனைக்‌ கண்டு வேதம்‌ பயப்படுகிறது 
என்கிறபடி வேதத்தை விவரிப்பதற்கென்றே ஏற்பட்ட இதிஹாஸ புராணங்களைக்‌ கொண்டு 
வேதார்த்த நீர்ணயம்‌ செய்யவேணுமன்றோ. 


ம்வேதாஸ்வதரத்தில்‌ “யதாதம: ....... ஸிவ ஏவ கேவல என்ற வாக்யத்தில்‌, “எப்பொழுது 
தமஸ்‌ மட்டும்‌ இருந்ததோ என்று தொடங்குவதால்‌ இது மற்றொரு ப்ரஸித்த வாக்யத்திற்கு 
*அநுவாதம்‌ என்று தெரிகிறது. அந்தப்‌ *புரோவாத_ வாக்யம்‌ எது என்னில்‌, ஸுபால 
உபநீஷத்தில்‌, 'பூமி ஜலத்தில்‌ லயிக்கிறது ..... அவ்யக்தம்‌ அக்ஷரத்தில்‌ லயிக்கிறது. அக்ஷரம்‌ 
தமஸ்ஸில்‌ லயிக்கிறது. தமஸ்‌ பரமாத்மாவிடம்‌ ஒன்றுகிறது. அந்த தமஸ்ஸுக்கு மேலே 
ஸத்துமில்லை அஸத்துமில்லை ஸத_ஸத்துக்களுமில்லை' என்றுள்ள வாக்யமேயாகும்‌. 
அவ்வுபநீஷத்திலேயே மேலே “முதலில்‌ இங்கு ஒன்றுமில்லை; பரமபதநீலையனான 
நாராயணனாகிற தேவன்‌ ஒருவன்‌ இருந்தான்‌' என்று நாராயணனை ஜகத்காரணனாகச்‌ 
சொல்லி, பின்‌ தமஸ்ஸை அதி ஷ்டி த்திருப்பவன்‌ நாராயணனே என்று சொல்லுகையால்‌, 


இங்கு சொல்லப்படும்‌ மிவனும்‌ நாராயணனே. 


'மாஸ்வதம்‌ மிவமச்யுதம்‌' என்று நாராயண அநுவாகத்திலும்‌, “ஸர்வ: ஸர்வ: ஸ்ரிவ: 
ஸ்தாணு: ருத்ரோ பஹுயிரா ப_ப்‌_௬:', ஈாந: ப்ராணத: ப்ராண:', “ஆதிதேவோ மஹாதேவ:” 
என்று ஸ்ரீவிஷ்ணு ஸஹஸ்ரநாமத்திலும்‌ ஸிவ, ருத்ர, ஈமாந, மஹாதேவ மப்தங்கள்‌ நாராயண 
பரமாகப்‌ படிக்கப்பட்டள்ளன. சாந்தோக்யாதி ம்ருதிகளில்‌ ஸூர்ய மண்டலத்தின்‌ 


* ஒரு வாக்யத்தின்‌ பொருளை மற்றொரு வாக்யம்‌ தீருப்பிப்படித்தால்‌, முந்தியது புரோவாதம்‌ என்றும்‌, பிந்தியது 
அநுவாதம்‌ என்றும்‌ சொல்லப்படும்‌. 
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நடூவிலிருப்பவனாக கோஷிக்கப்படூபவன்‌ புண்ட ரீகாக்ஷனான நாராயணனேயாகையால்‌ 
“கத்‌ ஸவிதுர்‌ வரேண்யம்‌” என்று கோஷிக்கப்படுபவனும்‌ நாராயணனே. மேலும்‌ 
பரம்பொருளைப்‌ பேசும்‌ புருஷ ஸூக்கதத்தில்‌ “ஹ்ரீற்ச தே லக்ஷ்மீங்ச பத்ந்யெள” என்று 
பரவஸ்துவை லக்ஷ்மீநாதனாகப்‌ பேசிற்று. லக்ஷ்மீபதித்வம்‌ நாராயணனுக்கேயுள்ள 
தொன்றாகையால்‌ திருவில்லாத்தேவர்களான ப்ரஹ்மருத்ராதிகள்‌ பரம்பொருளாக முடியாது. 
ஸம்ஸாரி ஜீவாத்மா தன்னோடொத்த மற்றொரு ஸம்ஸாரியைத்‌ தஞ்சமாகப்‌ பற்றுவது ஓட்டை 
ஓடத்தோடூ ஒழுகலோடமாமித்தனை. எம்பெருமானுடைய தீவ்யமங்கள விக்ரஹமே 
முமுக்ஷுக்களுக்கு மாப _ாங்ரமாயிருப்பது. அதாவது த்யானத்தீற்கு விஷயமாயிருக்கும்‌. 
எம்பெருமானுடைய தீவ்யாத்ம ஸ்வரூபம்‌ பரம மங்களமானது - மாப_,த்வமுடையது; ஆனால்‌ 
அதை த்யானிப்பது அரிதாகையாலே ஆங்ரயத்வமில்லை. விதி மிவாதிகளின்‌ மரீரங்கள்‌ 
அடியார்களால்‌ த்யானிக்கக்கூடியவை - ஆய்ரயத்வம்‌ உண்டு; ஆனால்‌ அவை ரஜஸ்தமோ 
குணங்கள்‌ கலந்தவையாகையால்‌ மாபத்வம்‌ இல்லை. மாபத்வமும்‌ ஆங்ரயத்வமும்‌ 


சேர்ந்திருப்பது எம்பெருமானுடைய தீவ்யமங்கள விக்ரஹத்துக்கே. 


ஆக நாராயணன்‌ ஒருவனே ஜகத்காரணமாகவும்‌ முமுக்ஷ உபாஸ்யனுமாகீறான்‌. 
ஆகையாலன்றோ, ப்ரஹ்மஸ*த்ரகாரரான வியாஸரே ஐந்தாம்‌ வேதமான மஹாபாரதத்தில்‌, 
'ஆலோட்‌ ய ஸர்வ மாஸ்த்ராணி விசார்ய ச புந: புந: | இத மேகம்‌ ஸுநீஷ்பந்நம்‌ த்‌ யேயோ 
நாராயண: ஸத _£: |! எல்லா மாஸ்த்ரங்களையும்‌ ஆராய்ந்து மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ விசாரித்தாலும்‌ 
நாராயணன்‌ ஒருவனே எப்போதும்‌ த்யானிக்கத்‌ தக்கவன்‌' என்பதொன்றே உறுதியாகத்தேறும்‌ி 
என்று உத்‌_கே,ாஷித்தார்‌. 


முதலத்யாயம்‌ நிறைவு பெற்றது. 


பட்டர்‌ நஞ்சீயர்க்கு அருளிச்செய்த வார்த்தை :- 


“பகவத்‌ காரணத்வ நிரூபணம்‌ பண்ணுமவனுக்கு 


மோக்ஷத்திலேயொழிய அந்வயமில்லை” 


- தனிப்ரணவம்‌ 
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இரண்டாம்‌ அத்யாயத்தின்‌ ஸாரம்‌: 
பாதம்‌ 1 - ப்‌, ரஹ்ம காரணவாதத்திற்கு ஏற்படும்‌ ஸ்ம்ருதி ந்யாய விரோத பரிஹாரங்கள்‌ 
பாதம்‌ 2 - எதிர்‌ பக்ஷங்களின்‌ நீரஸனம்‌ 
பாதம்‌ 3 - ஆகாமம்‌ முதலானவை ப்ரஹ்மத்திற்கு கார்யமாகவே ஆகின்றன 


பாதம்‌ 4 - இந்த்ரியம்‌ முதலானவை ப்‌_ரஹ்மத்திற்கு கார்யமாகவே ஆகின்றன. 


இரண்டாவது அத்யாயம்‌ 

ப்ரஹ்மம்‌ “ஸர்வகாரணம்‌' என்று முதலத்யாயத்தில்‌ எடுக்கப்பட்ட வேதவாக்யங்களுக்கு 
மஹரிஷிகளின்‌ ஸ்ம்ருதி வசனங்களைக்‌ கொண்டோ, மற்ற வேத வாக்யங்களைக்‌ கொண்டோ 
முரண்பாடு சொல்லுபவர்களைக்‌ கண்டித்து விரோதம்‌ ஒன்றுமில்லை என்று 
ஊர்ஜிதப்படூத்துவதால்‌, இது அவிரோத அத்யாயம்‌ எனப்படுகிறது. பேரறிவாளர்க்கு முதல்‌ 
அத்யாயத்தினாலேயே அவிசால்யமான தெளிவு பிறக்கும்‌. மந்த மதிகளாய்‌ இருப்பார்க்கு 
ஹேதுவாதிகளால்‌ பல கலக்கங்கள்‌ ஏற்படலாம்‌. அவற்றை நீக்கி அவர்களுக்கும்‌ தெளிவு 
பிறப்பிப்பதற்காகவே பரமகாருணிகரான ஸ*த்ரகாரர்‌ இரண்டாம்‌ அத்யாயத்தை அருளினார்‌. 
தான்‌ நாட்டிய பந்தக்காலை, தானே அசைத்து அசைத்துப்‌ பார்த்து அது அசையாமல்‌ 
இருப்பதற்காக உபகரணங்களையிட்டு அதை அசையாமல்‌ இருக்கும்படி செய்வதுபோல்‌, 
ஸூத்ரகாரரும்‌ பல ஆக்ஷேபங்களை எழுப்பிக்கொண்டு அவற்றையெல்லாம்‌ நீராகரித்து கீழே 
கூறிய அர்த்தத்தை உறுதீப்படுத்துகிறார்‌. 


இதில்‌ முதல்‌ பாதத்தில்‌ ப்ரஹ்மகாரணவாதத்தீற்கு ஏற்படும்‌ ஸ்ம்ருதி ந்யாய விரோத 
பரிஹாரங்களும்‌, இரண்டாவது பாதத்தில்‌ ஸாங்க்யர்‌ முதலான எதீர்பக்ஷங்களின்‌ நீரஸனமும்‌, 
மூன்றாவது பாதத்தில்‌ ஆகாயம்‌ முதலானவை ப்‌_ரஹ்மத்திற்கு கார்யமாகவே ஆகின்றன 
என்றும்‌, நாலாவது பாதத்தில்‌ இந்த்ரியம்‌ முதலானவை ப்ரஹ்மத்திற்கு கார்யமாகவே 
ஆகின்றன என்பதும்‌ விளக்கப்படூகின்றது. 

இரண்டாம்‌ அத்யாயம்‌ - முதல்‌ பாதம்‌ 

இதில்‌ கபில ஸ்ம்ருதி முதலான ஸ்ம்ருதிகளின்‌ விரோதங்கள்‌ இல்லையென 
நிரூபிப்பதால்‌ ஸ்ம்ருதி பாதம்‌ எனப்படுகிறது. இதில்‌ 10 அதிகரணங்கள்‌ உள்ளன. இதில்‌ 
முதல்‌ ஆறு அதீகரணங்களில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ உலகிற்கு உபாதான காரணம்‌ என்பதில்‌ தர்க்க (புக்கி 
விரோதமும்‌, பின்‌ நாலு அதீகரணங்களில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ உலகிற்கு நீமித்தகாரணம்‌ என்பதில்‌ 
தர்க்கவிரோதமும்‌ தவிர்க்கப்படுகீன்றன. 
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கபில ஸ்ம்ருதி அநாதரணீயம்‌ 


2.1.1. ஸ்ம்ருத்யதீ கரணம்‌ - இவ்வதீகரணத்தீல்‌ கபில ஸ்ம்ருதியை ப்ரமாணமாகக்‌ 


கொண்டு ஆக்ேபிக்கும்‌ நிரீங்வர ஸாங்க்யன்‌ நீரஸிக்கப்படுகிறான்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: கபிலமஹரிஷி தத்வ ஜ்ஞானத்துக்‌ கன்றே ஸாங்க்ய சாஸ்த்ரமருளினார்‌. 
அவருடைய ப்ரபாவம்‌ வேதத்திலும்‌ பேசப்பட்டுள்ளது. அவர்‌ மூலப்ரக்ருதியை 
ஜகத்காரணமாகச்‌ சொல்லியிருக்கும்போது, அவரது ஸ்ம்ருதியை ப்ரமாணமாகக்‌ கொள்ளாமல்‌ 
வீணடித்து, சிதசித்விக்ஷணமான ப்‌ ரஹ்மமே ஜகத்காரணம்‌ என்பது தகுமா? ஆப்தரான 
கபிலருடைய ஸ்ம்ருதிக்கு அநுகுணமாக வேதாந்தத்திற்கு பொருள்‌ கொள்வதே யுக்தமன்றோ. 
கபில ஸ்ம்ருதியை ஆதரித்தால்‌ மந்வாதி ஸ்ம்ருதிகள்‌ வீணாய்ப்போகாதோபென்னில்‌, அவை 
வேதத்தின்‌ பூர்வபாகத்தில்‌ சொல்லும்‌ யாகாதி கர்மங்களையே விரிவாகப்‌ பேசுபவை. 
ஆராத்யனான பரமபுருஷனை ப்ரதிபாதீப்பதீல்‌ அவற்றுக்கு நோக்கில்லை. யாகாதி 
கர்மங்களைச்‌ சொல்வதில்‌ அவர்களுக்கு யோகாபேகைழயுமில்லை. 
கபிலஸ்ம்ருதியோவென்னில்‌, வேதத்தின்‌ உத்தரபாகத்தில்‌ சொல்லப்படும்‌ ஜகத்காரணம்‌ 
பற்றியே பேசுவதாலும்‌, யோகத்தால்‌ உண்மைநீலை ஸாக்ஷாத்கரிக்கப்பட்டே பேசுவதாலும்‌, 
இதைக்‌கொண்டே வேதாந்தார்த்தம்‌ நீர்ணயிக்கப்படவேணும்‌. ப்ரத ஈனம்‌ ஜகத்காரணம்‌ 
என்பதே வேதாந்தார்த்தம்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ஸாங்க்யமத ப்ரவர்த்தகரான கபிலரைக்‌ காட்டிலும்‌, 
மநுஸெளனக பராமர ஆபஸ்தம்பாதி மஹரிஷிகள்‌ ஆப்ததமர்‌. கபிலரின்‌ ஸ்ம்ருதியைக்‌ 
கைக்‌கொண்டால்‌, ப்ரஹ்மகாரண வாதம்‌ செய்யும்‌ அவர்களுடைய ஸ்ம்ருதிகள்‌ 
விணாய்ப்போகும்‌. வேதம்‌, மநுவின்‌ வாக்கை ஸம்ஸாரமாகீற வ்யாதிக்கு பேஷஜமாகப்‌ 
பேசிற்று. உபநீஷத்‌ 'ரிஷிம்‌ ப்ரஸ£தம்‌ கபிலம்‌' (வே 52 என்று கபிலரை “தத்வத்தையறிந்தவர்‌' 
என்றதே தவிர தத்வத்தை உள்ளபடியறிந்தவர்‌ என்னவில்லை. ஆக அவரது ஸ்ம்ருதியைக்‌ 
கொண்டு வேதாந்தார்த்தத்தை அறுதீயிட வேணுமென்பது உசிதமன்று. இங்ஙனமாகில்‌ அதீக 
ஜ்ஞானமுடையவராகப்‌ போற்றப்படும்‌ ப்ருஹஸ்பதி இயற்றிய யோகாயதத்தை (சார்வாக 
மதத்தைக்‌ கொண்டூ வேதாந்தத்தின்‌ பொருளை நீர்ணயிக்க வேண்டிவரும்‌. மந்வாதி 
ஸ்ம்ருதிகளுக்கு ஆராத்யனான பரமபுருஷனை ப்ரதிபாதிப்பதில்‌ நோக்கில்லையெனில்‌, 
பரமபுருஷ ஆராதனங்களான தர்மங்களை அவை எப்படி விவரித்திருக்க முடியும்‌? 


அஸ்தீரமான தர்மங்கள்‌ காலாந்தரப ஈவியான பலன்களுக்கு பகவத்‌ ப்ரஸாதத்தின்‌ மூலமே 
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காரணமாகின்றன என்பதன்றோ அவர்களுடைய ஸித்தாந்தம்‌. *யத: ப்ரவ்ருத்தீர்‌ பூ_தாநாம்‌ 
யேந ஸர்வமித_ம்‌ ததம்‌ | ஸ்வகர்மணா தம்‌ அப்‌ யர்ச்ய ஸித்‌_தி,ம்‌ விந்த_தீ மாநவ: || கதை 
18.46) எனும்‌ ய்லோகம்‌ அநுஸந்தேயம்‌. மந்வாதிகளுக்கு யாகாதீ கர்மங்களைச்‌ சொல்வதில்‌ 
யோகாபேக்ஷையில்லை என்பதும்‌ தவறு. அவர்களும்‌ பரமயோகிகளே. அவர்கள்‌ தம்‌ யோக 
மஹிமையால்‌ ஸாக்ஷாத்கரித்தே பரமபுருஷனுக்கு ஆராதனமான தர்மங்களைச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ ப்ரத ஈனமே ஜகத்காரணமென்று 
ஸாக்ஷாத்கரிக்காமையால்‌, கபில ஸ்ம்ருதி “ப்ராந்தி கல்பிதை' மயக்கத்தால்‌ ஏற்பட்டதென்று 
நிச்சயித்து, வேதார்த்த நிர்ணயத்தில்‌ விலக்கத்தக்கதே. முதல்‌ அத்யாயத்தில்‌ கூறிய 
நீயாயங்களோடுூ ஒத்திருக்கும்‌ மந்வாதி வசனங்களைக்‌ கைக்கொண்டு, கபில வசனத்தை 
கைவிடூவதே தக்கது. வேதோப ப்‌_ருஹ்மணமாவது வேதத்தில்‌ சொன்ன அர்த்தத்தை 
தெளிவிப்பதே. சிதசித்‌ விக்ஷ்ண ப்ரஹ்மமான நாராயணனே ஜகத்காரணன்‌ என்று 
பறைசாற்றும்‌ வேதாந்தத்துக்கு விருத்தமாகப்‌ பேசும்‌ கபிலஸ்ம்ருதி அநாதரணீயமே. 


யோக ஸ்ம்ருதியும்‌ அநாதரணீயம்‌ 


2.1.2. யோக ப்ரத்யுக்த்யதீ கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணத்தில்‌ ஸாங்க்ய ஸ்ம்ருதி வேத 
விருத்தமாகையால்‌ மயக்கத்தால்‌ ஏற்பட்டது என்று சொல்லப்பட்டது. ஹிரண்யகர்ப்பன்‌ எனும்‌ 
நான்முகனாலே இயற்றப்பட்ட யோக ஸ்ம்ருதியும்‌ கைவிடத்தக்கதே என்று இவ்வதிகரணத்தில்‌ 
சொல்லப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: பிரமனாலே இயற்றப்பட்ட யோக ஸ்ம்ருதியில்‌ ஈஸ்வரன்‌ 
ஒப்புக்கொள்ளப்பட்டூள்ளான்‌. வேதாந்தங்களில்‌ மோக்ஷ ஸாதனமாகக்‌ கூறப்பட்ட யோகமும்‌ 
அதில்‌ இசையப்பட்டிருக்கிறது. ஆக, அதைக்கொண்டு அர்த்த நீர்ணயம்‌ செய்வதே ந்யாயம்‌. 
அதில்‌ சொல்லியபடி “ஈஸ்வரன்‌ நீமித்தகாரணம்‌ மட்டுமே; மூலப்ரக்ருதியே உபாதான 


காரணமாகிறது' என்பதை இசையவேணும்‌. 


ஸித்‌: கபில ஸ்ம்ருதியைத்‌ தள்ளுவதற்காகக்‌ கூறிய காரணங்களே யோகஸ்ம்ருதி 
விஷயத்திலும்‌ இருக்கின்றனவாகையால்‌ அதுவும்‌ தள்ளத்தக்கதே. யோக ஸ்ம்ருதி 
அப்ரஹ்மாத்மகமான ப்ரத ஈனத்தை காரணமாகக்‌ கூறுகிறது. ப்ரதானம்‌ ப்ரஹ்ம சரீரமன்று 


* எந்தப்‌ பரமபுருஷனிடமிருந்து எல்லாப்பொருள்களுக்கும்‌ உற்பத்தி முதலான செயல்கள்‌ அனைத்தும்‌ 
விளைகின்றதோ, எந்த பரமபுருஷனாலே இந்த பொருள்களனைத்தும்‌ வியாபிக்கப்பட்டுள்ளதோ, அந்தப்‌ 
பரமபுருஷனை தனக்குரிய வர்ணாஸ்ரம கர்மத்தாலே ஆராதனம்‌ செய்து, மனிதன்‌ மேலான ப்ராப்யமான 
என்னை அடைகிறான்‌. 
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என்பது அதன்‌ கொள்கை. பகவானை நீமித்த காரணமாக மாத்தீரம்‌ அது கூறுகிறது. 
த்யானிக்கும்‌ ஜீவனை பகவானுக்கு சரீரமாக அங்கீகரிக்கவில்லை. த்யானிக்கப்பெறும்‌ 
பகவானுக்கும்‌ ஜகத்‌ உபாதான காரணத்வத்தை இசையவில்ை, வேதங்கள்‌ ஈங்வரனையே 
நீமித்த உபாதான காரணங்களாக ஓதியிருக்கும்போது, அதற்கு விருத்தமாக ஈஸ்வரன்‌ 
நீமித்தமாத்ரமாகிறான்‌ என்பதால்‌, ஈஸ்வரனை ஒப்புக்கொண்டது பயனற்றுப்‌ போகிறது. 
யோகத்தை மோக்ஷஸாதனமாக ஒப்புக்கொண்டிருந்தாலும்‌, அந்த யோகத்துக்கு விஷயமான 
ப்ரஹ்மத்தை உலகிற்கு உபாதானமாக ஒப்புக்கொள்ளாததால்‌, யோகத்தைச்‌ சொன்னதும்‌ 
பயனற்றுப்போகிறது. சதுர்முகன்‌ நாவுவேதங்களைச்‌ சொன்னவனேயாயினும்‌, அவனும்‌ 
இருள்‌, துயக்கு, மயக்கு, மறப்புகள்‌ உள்ள ஜீவனேயாகையாலும்‌, ரஜஸ்தமோ குணங்கள்‌ 
உடையவனாகையாலும்‌ ஒவ்வாரு குணம்‌ விஞ்சியிருக்கும்‌ காலத்தில்‌ இயற்றப்பட்ட 
ராஜஸதாமஸ புராணங்களைப்‌ போலே, ப்ராந்தி மூலையான யோக ஸ்ம்ருதியும்‌ வேத 
விருத்தமாயிருப்பதால்‌ ஏற்கத்தக்கதன்று. 
தர்க்கம்‌ நிலைத்து நிற்காது 

2.1.3. விக்ஷணத்வாதி கரணம்‌ - 'மந்வாதீ ஸ்ம்ருதிகள்‌ தர்க்க விருத்தங்கள்‌. அவற்றை 
இயற்றியவர்கள்‌ பலராக இருந்தாலும்‌ ப்ரயோஜநமில்லை. நூறு குருடர்கள்‌ பேச்சைவிட ஒரு 
பார்வையுள்ளவன்‌ பேச்சே ஏற்கத்தக்கது. ஆக தர்க்கத்திற்குப்‌ பொருந்திய கபிலஸ்ம்ருதியைக்‌ 
கொண்டே வேதாந்த நீர்ணயம்‌ செய்யவேணும்‌” என்கிறான்‌ ப்ரத ஈனகாரண வாதீ.. 


இவ்வாதத்தை நீராகரிப்பதற்குத்‌ தோன்றியது இவ்வதிகரணம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: கார்யத்துக்கும்‌ காரணத்துக்கும்‌ ஸாஜாத்யம்‌ இருக்கவேணும்‌. மண்ணின்‌ 
கார்யமான பானை மண்ணாகவேயிருக்கிறது. ஸுவர்ணத்தின்‌ கார்ய மான வளை 
ஸுவர்ணமாகவேயிருக்கிறது. ஆனால்‌ சேதநாசேதனங்களையுடைய இப்ரபஞ்சத்துக்கும்‌ 
ப்‌ ரஹ்மத்துக்கும்‌ ஸாஜாத்யம்‌ இல்லை. ப்ரபஞ்சம்‌ விகாரமுடையது. ப்ரஹ்மம்‌ விகாரமற்றது. 
இவ்வுலகம்‌ அறிவற்றது. நீங்கள்‌ கூறும்‌ ப்ரஹ்மமோ ஜ்ஞானஸ்வரூபி. இவ்வுலகம்‌ 
துக்கத்துக்கு இடமானது. ப்ரஹ்மமோ ஆனந்தமயன்‌. ஸ்ருதியும்‌ 'விஜ்ஞாநம்சா விஜ்ஞாநம்ச' 
தை.ஆ. 3 “அறிவுள்ள ப்ரஹ்மம்‌, அறிவற்ற உலகம்‌' என்று வேறுபாட்டினையே சொல்லிற்று. 
ஆக உலகத்தோடு வேறுபாடின்றி ஒரே லக்ஷணமுடைய மூலப்ரக்ருதியே 
ஜகத்காரணமாயிருக்கத்தக்கது. “தம்‌ ப்ருதி_வ்யப்‌_ரவீத்‌ அவனைக்‌ குறித்து பூமி சொல்லிற்று, 
“ஆபோ வா அகாமயந்த' ஜலங்கள்‌ ஸங்கல்பித்தன முதலான வேதவாக்யங்கள்‌ காண்பதால்‌ 
அசேதனமான பூமி, ஜலம்‌ இவற்றை சேதநமென்னவொண்ணாது. “அக்னி, ஜலம்‌, பூமி எனும்‌ 
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மூன்று தேவதைகளையும்‌ அநுப்ரவேறித்து நாமரூப வ்யாகரணம்‌ செய்யக்கடவேன்‌' என்றும்‌ 
உபநீஷத்‌ படிக்கையால்‌, அசேதனங்களான அவற்றின்‌ அபி மான தேவதைகளையே 
சொன்னதாகும்‌. ஆக ப்ரபஞ்ச ஸஜாதீயமான மூலப்ரக்ருதியே உலகிற்கு உபாதான காரணமாக 
வேணும்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. தன்னிலும்‌ வேறுபட்ட ஜகத்துக்கு ப்ரஹ்மம்‌ உபாதான 
காரணமாக முடியாது என்பது அஸங்கதம்‌. சாணத்திலிருந்து தேள்‌, தேனடையிலிருந்து 
பூச்சிகள்‌, அரிசியில்‌ புழுகு, வேர்வையினின்று கொசு முதலானவை உண்டாவது போல்‌ 
விஜாதீயங்களுக்கும்‌ கார்யகாரண ப ஈவமிருக்கலாம்‌. (உண்மையில்‌ ஜகத்வியிஷ்ட 
ப்ரஹ்மத்தையே காரணமாகவும்‌ கார்யமாகவும்‌ ஒப்புக்கொள்கையால்‌, இங்கு 
கார்யகாரணங்களிடையே ஸாலக்ஷண்யமுள்ளதேயொழிய வைலக்ஷண்யமில்லை என்பதே 


ஸித்தாந்தியின்‌ கருத்து. இது மேலே தெளிவாகும்‌.) 


மேலும்‌ ஒரு ஆக்ேபம்‌. காரணமான ப்ரஹ்மமும்‌ கார்யமான உலகும்‌ ஒரே தீரவியம்‌ 
என்றால்‌, ப்ரளயகாலத்தீல்‌ உலகம்‌ ப்ரஹ்மத்தில்‌ லயிப்பதால்‌, பானையின்‌ தோஷம்‌ மண்ணில்‌ 
உள்ளதுபோல்‌, சேதநாசேதனங்களையுடைய உலகின்‌ தோஷங்கள்‌ காரணமான 
ப்ரஹ்மத்திடம்‌ வரும்‌. வேதாந்தமோ இந்த விகாரித்வம்‌ ப்ரஹ்மத்தீற்கு இல்லையென்கிறது. 
ஆக வேதாந்த வாக்யங்கள்‌ அஸமஞ்ஜஸம்‌ (பொருந்தாப்பேச்சு ஆகாமைக்கு ஜகத்‌ 
ப்ரஹ்மங்கள்‌ ஒரே தீரவியமல்ல என்பதை ஒப்புக்கொள்ளவேணும்‌. 


ஸித்‌: ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபமே உலகமாக பரிணமிப்பதாகச்‌ சொல்லவில்லை. 
காரணநிலையில்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு ஸுக்ஷ்மநிலையில்‌ சரீரமாக உள்ள சேதநாசேதனங்களே, 
கார்யநிலையில்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு ஸ்தூலநிலையில்‌ சரீரமாக உள்ளது. பரிணாமம்‌ சரீரத்திற்கே 
தவிர ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்துக்கன்று. ப்ராக்ருத சரீரமுடைய ஜீவனுக்கு, பால்யயெளவநாதிகள்‌ 
சரீரத்திற்கே; ஜ்ஞானம்‌, ஸுகம்‌ முதலியன ஆத்மாவுக்கு என்பது போலே. ஆக, பரமாத்ம 
ஸ்வரூபத்துக்கு தோஷங்கள்‌ தட்டாதாகையால்‌ விஸிஷ்ட ப்ரஹ்மமே உபாதான காரணமாகத்‌ 


தட்டில்லை. 


பிறிதொரு ஆச்ஷேபம்‌. கர்மத்தின்‌ பலனை அநுபவிக்க சரீரம்‌ வேண்டியதாகிறது. 
ப்ரஹ்மமோ கர்ம ஸம்பந்தமற்றது. மேலும்‌ அபாணிபாத ........ இத்யாதி வேதவாக்யங்கள்‌ 
அவனுக்கு உடல்‌ இல்லை என்கின்றன. ஆக சரீரமே இல்லாத ப்ரஹ்மத்துக்கும்‌ உலகுக்கும்‌ 


சரிராத்ம பாவம்‌ எவ்விதம்‌ கூறயியலும்‌? 
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ஸித்‌: எந்த சேதநனால்‌ எந்த திரவியம்‌ தன்‌ ப்ரயோஜனத்துக்காக செயல்படுத்தப்‌ 
பெறுவதற்கும்‌ தாங்குவதற்கும்‌ தகுதிபெற்று அவனுக்கு மேஷமாகவே உள்ளதோ அது 
அவனுக்கு ஸரீரம்‌. நம்‌ மரீரம்‌ நமக்கு மேஷமாகவே உள்ளது. அதுபோல்‌ சராசரமான 
ப்ரபஞ்சத்தை பகவான்‌ செயல்படூத்துகிறான்‌; தாங்குகிறான்‌; இவற்றைத்‌ தன்‌ 
ப்ரயோஜனத்துக்காகவே செய்கிறான்‌. ஆகையால்‌ உலகம்‌ ஸரீரம்‌, பகவான்‌ ஆத்மா எனும்‌ 
ஸித்தாந்தத்திற்கு ஒரு கொத்தையுமில்லை. சில ஸமயங்களில்‌ நாம்‌ நம்‌ ஸரீரத்தை 
செயல்படுத்த முடியாமல்‌ போவது ரோகங்களினாலேயாம்‌. பகவானுக்கு ஸரீரம்‌ இல்லை என்று 


சொன்னவிடங்களில்‌, அவனுக்கு கர்மத்தால்‌ ஏற்படும்‌ ஸரீரம்‌ இல்லை என்றதில்‌ நோக்கு. 


ஸாங்க்யர்கள்‌ விகாரமற்றவனான புருஷனுக்கும்‌ மூலப்ரக்ருதீக்கும்‌ ஏற்படும்‌ 
ஸந்நீதியாலே நெருக்கத்தாலே ப்ரக்ருதியில்‌ உள்ள கர்த்ருத்வம்‌ புருஷனிடமும்‌, புருஷனின்‌ 
சைதன்யம்‌ பரக்ருதியிலும்‌ அத்‌ யஸிக்கப்படுவதாக (ஏறிடப்படூவதாகிச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 
அத்‌ யாஸமாவது, ஒரு வஸ்துவில்‌ வேறு வஸ்துவின்‌ தன்மையை அநுஸந்தீப்பது. 
விகாரமற்ற புருஷனுக்கு அத்தகைய ப்ரமம்‌ ஒட்டாது. அசேதனமான மூலப்ரக்ருதிக்கும்‌ 
அவ்வநுஸந்தானம்‌ அறவே ஒட்டாது. இவ்வத்‌ யாஸத்தை அடியாகக்‌ கொண்ட ஸாங்க்யமத 
ஜகத்ஸ்ருஷ்டி ப்ரவ்ருத்தி சிறிதும்‌ பொருந்தாது. ஆகையால்‌ ப்ரஹ்மகாரண வாதத்தை 
இசைந்தே தீர வேணும்‌. 


ஒரு தர்க்கம்‌ மற்றொரு தர்க்கத்தால்‌ அடிபட்டுப்‌ போகலாம்‌. ஆக கேவல யுக்தி நீலைத்து 
நிற்காது. மேல்மேல்‌ யுக்திகளை கூறிக்கொண்டே சென்றால்‌ அதற்கு முடிவே இல்லாதுபோம்‌. 
அவனைவிட தர்க்க குசலனான மேதாவி ஒருவன்‌ தேசாந்தர காலாந்தரங்களில்‌ 
அத்யாய்சர்யமான யுக்கிகளால்‌ அவனது தர்க்கங்களை நீர்மூலமாக்க முடியும்‌. ஆக 
கேவலதர்க்கம்‌ நீலைநீல்லா எனும்‌ தோஷத்திலிருந்து விடுபைற முடியாத ஸாங்க்ய மதம்‌ 
கைவிடத்தக்கதே. இந்த்ரியங்களுக்கு கோசரமல்லாத விஷயத்தில்‌ வேதமாகிற சாஸ்த்ரமே 
ப்ரமாணமாகும்‌. வேதார்த்தங்கள்‌ தெளிவதற்கு தர்க்கத்தை பயன்படுத்திக்‌ கொள்ளலாம்‌. மநு 
முதலானோர்‌ ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதிகளுக்கு முரண்படாத தர்க்கத்தை ஆதரித்தனரன்றோ. 
பரமாணு காரணவாதீகளின்‌ தர்க்கங்களும்‌ நீலைத்து நீற்காதவை 

2.1.4. மிஷ்டாபரிக்‌ ரஹாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ ப்ரத ஈனகாரணவாதியின்‌ 
தர்க்கம்‌ நீலைத்து நீற்பதன்று என்னப்பட்டது. இவ்வதீகரணத்தீல்‌ பரமாணுகாரணவாதீகளின்‌ 


தர்க்கங்களும்‌ நிலைநீல்லா என்கிறது. 
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பூர்வபக்ஷம்‌: ஸாங்க்யனொருவனுடைய தர்க்கம்‌ நிலைத்து நீற்காததாய்‌ அதனால்‌ 
ப்ரஹ்மகாரணவாதம்‌ அசைக்க முடியாது போனாலும்‌, பல மதத்தவர்களால்‌ ஸ்தாபிக்கப்பட்ட 
பரமாணுகாரண வாதம்‌ கொண்டூ ப்ரஹ்மகாரணவாதத்தைத்தள்ளமுடியும்‌. *அக்ஷபாதரது 
நையாயிகர்‌, கணாதருடைய * வைசேஷிகர்‌, ஜீனரது சமணர்‌, சிவனடியார்‌ சைவர்‌ இவர்கள்‌ 
யாவரும்‌ பற்பல யுக்திகளைக்‌ கொண்டு நீரூபித்துள்ள பரமாணு காரணவாத விஷயத்தீல்‌ 
“தர்க்கம்‌ நீலைநீல்லா' எனும்‌ தோஷம்‌ ஏற்பட வழியில்லையாகையால்‌, ப்ரஹ்மம்‌ உபாதான 


காரணமன்று. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ஸாங்க்யர்கள்‌ நீரஸிக்கப்பட்ட வழியிலேயே 
மேற்சொன்னவர்களுடைய தர்க்கங்களும்‌ நீலைநீல்லா, வேறு தர்க்கங்களால்‌ 
தள்ளுண்டுபோக இடமுண்டாகையாலே. பரமாணு ஸ்வரூப விஷயத்தில்‌ இவர்களுக்குள்‌ 
பரஸ்பரம்‌ பல அபிப்ராய பேதங்கள்‌ உள்ளன. சிலர்‌ அது சூந்யம்‌ என்கிறார்கள்‌. சிலர்‌ அது 
அர்த்த ஸ்வரூபம்‌ என்கிறார்கள்‌. சிலர்‌ அது ஜ்ஞான ஸ்வரூபம்‌ என்கிறார்கள்‌. சிலர்‌ அது 
க்ஷணிகம்‌ என்கிறார்கள்‌. சிலர்‌ அது பொய்‌ என்கிறார்கள்‌. சிலர்‌ அது பலபடிப்பட்டது 
என்கிறார்கள்‌. இப்படி அவர்களது தர்க்கங்கள்‌ ஒரு நிலையில்‌ நீல்லாது தடூமாறுவதால்‌, 
அவர்கள்‌ பலரானாலும்‌ வேதத்தை ப்ரமாணமாக ஏற்காது கேவல யுக்திமாத்ரத்தைக்‌ கொண்டு 
சொல்லப்படும்‌ அவர்களது தர்க்கங்களும்‌ நீலைத்து நீற்காது வைதிகர்களால்‌ ஏற்கத்தகாததாய்‌ 
ஆகிறது. ஆக ப்ரஹ்மகாரண வாதத்துக்கு கண்ணழிவில்லை. 
ப்ரஹ்மமே உபாதான காரணமாவான்‌. ப்ரஹ்மகாரண வாதத்தில்‌ தோஷமில்லை 

2.1.5. போ க்த்ராபத்த்யதீ கரணம்‌: “ஸாங்க்ய பக்ஷம்‌ வேதத்திற்கு முரண்பட்டது; 
தர்க்கங்கள்‌ நீலைநீல்லா என்று தோஷம்‌ சொன்னாயே. உன்‌ ப்ரஹ்மகாரண வாதத்தீலும்‌ 


தோஷமுண்டு' எனும்‌ ஸாங்க்யனது கூற்று நீரஸிக்கப்படுகிறது இவ்வதீகரணத்தில்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ஜீவனுக்கு சரீர ஸம்பந்தத்தாலேயே ஸுகதுக்காநுபவங்கள்‌ 
ஸம்பவிக்கின்றன. “ந ஹ வை ஸமரீரஸ்ய ஸத: ப்ரியாப்ரியயோ ரபஹதி ரஸ்தி | அமாரீரம்‌ 
வாவ ஸந்தம்‌ ந ப்ரியாப்ரிய ஸ்ப்ருமத: (சாந்‌. 8.12.] (சரீரமிருக்கும்‌ வரை 
ஸுகதுக்கங்களிலிருந்து விடுபடமுடியாது. சரீரம்‌ போனபின்பே இவனை ஸுகது:க்கங்கள்‌ 
* ந்யாய தர்மனத்தை இயற்றியவர்‌ கெளதம மஹரிஷி. அக்ஷபாதர்‌ என்பது இவரையே. காலிலே 
கண்ணையுடையவர்‌. 


* வையேஷிக மதத்தை உலூக்ய மதம்‌ என்றும்‌ சொல்வர்‌. உலூகம்‌ - கோட்டான்‌. பரமசிவன்‌ கோட்டானாகி 
கணாத மஹரிஷிக்கு வையேஷிக மதோபதேமம்‌ செய்ததாக அவர்கள்‌ ஸம்ப்ரதாயம்‌. 
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ஸ்பர்சிப்பதில்லை என்று ஸ்ருதி கூறுகிறது. ப்ரஹ்மத்திற்கு உலகம்‌ சரீரம்‌ என்றால்‌, சரீரமுடைய 
ஜீவன்‌ ஸுகதுக்கங்களுக்கு ஆளாவதுபோல்‌, சரீரமுடைய ப்ரஹ்மமும்‌ ஸுகதுக்கங்களை 
அநுபவிக்கநேரிடும்‌. ஜீவனுக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கும்‌ ஸ்வபாவத்தீல்‌ வாசி இல்லாமற்போகும்‌. 
நீயோ ப்ரஹ்மத்துக்கு இன்பதுன்பங்கள்‌ இல்லை என்கிறாய்‌. இப்படி ப்ரஹ்மகாரண 


வாதத்திலும்‌ தோஷமிருக்கையால்‌ ஸாங்க்யமதம்‌ கைக்கொள்ளத்தக்கதே. 


ஸித்‌: ஸுகது:க்கங்கள்‌ ஸம்பவிப்பது சரீரம்‌ இருப்பதால்‌ மட்டுமன்று. கர்மம்‌ 
காரணமாகவே ஸுகது:க்கங்கள்‌ உண்டாகின்றன. £௩ ஹலை எனும்‌ வேதவாக்யம்‌ “கர்மத்தால்‌ 
ஏற்பட்ட சரீரம்‌ உள்ளவரை ஸுகது:க்கங்களிருக்கும்‌; கர்மங்களிலிருந்து விடுபடவே 
ஸுகது:க்கங்கள்‌ இல்லை என்கிறது. கர்மத்தினால்‌ ஏற்பட்ட சரீரம்‌ கழிந்த முக்தனும்‌ 'ஸ ஏகத ஈ 
ப வதி: சாந்‌) சூரீரமுடையவனாகிறான்‌ என்கிறது ஸ்ருதி. முக்தன்‌ மரீரத்துடனே தான்‌ 
விரும்பிய பித்ரு லோகங்களுக்குச்‌ செல்வதாகவும்‌ சொல்கிறது. சரிர ஸம்பந்தமுள்ள நீத்ய 
முக்தர்களுக்கு து:க்காநுபவம்‌ இல்லை. ஆக, சரீரமிருப்பதால்‌ ஸுகது:க்கங்கள்‌ ஸம்பவிக்கும்‌ 
என்னலாகாது. பரமனுக்கு அவன்‌ இச்சையாலே உலகம்‌ சரீரமாகிறது. கர்மத்தால்‌ அன்று. அவன்‌ 
ஹேயப்ரதிபடன்‌. தாழ்வுகளுக்கு எதீர்த்தட்டானவன்‌. அவனுக்கு கர்ம ஸம்பந்தமே இல்லை. 


அரசனுக்கு பரதந்த்ரர்களான ப்ரஜைகள்‌ அரசன்‌ ஆணையை மீறினால்‌ தண்டனைக்‌- 
குள்ளாவதும்‌ அரசன்‌ ஆணையையேற்றால்‌ அவனது அநுக்ரஹத்துக்கிலாவதையும்‌ 
காண்கிறோம்‌. தன்‌ ஆணையைப்‌ பின்பற்றுவதாலோ மீறுவதாலோ அரசனுக்கு 
ஸுகது:க்கங்கள்‌ ஏதுமில்லை. அவனுடைய சாஸநம்‌ ப்ரஜைகளுக்கேதவிர அவனுக்கன்று. 
அதுபோல்‌ பரமனுக்கு பரதந்த்ரர்களான ஜீவர்கள்‌ அவன்‌ ஆணையைப்‌ பின்பற்றுவதாலும்‌ 
மீறுவதாலும்‌ புண்யபாபங்களடியாக ஸுகது:க்கங்களையநுபவிக்கிறார்கள்‌. பரமன்‌ உலகை 
சரீரமாகக்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌ தன்‌ சரீரத்தை நியமிப்பவனாய்‌, தான்‌ எவராலும்‌ 
நியமிக்கப்படாதவனாய்‌ இருப்பதால்‌ ஸுகது:க்கங்களற்றவன்‌. ஆக ஜீவ ஈல்வரர்களுக்கு வாசி 
எப்போதுமுண்டு. பரமன்‌ உலகுக்கு உபாதான காரணமாவதில்‌ எந்த தோஷமும்‌ இல்லை. 
ஆக ப்ரஹ்மகாரண வைதிகமதம்‌ தோஷமற்றது. 


நாமரூப பேதமிருந்தாலும்‌ கார்யகாரணங்கள்‌ (ஜகத்ப்ருஹ்மங்கள்‌) ஒன்றே; 
வேறானவை அல்ல 

2.1.6. ஆரம்ப ணாதீ கரணம்‌ - கார்யகாரணங்களுக்க ஸாஜாத்ய நீயமம்‌ சொல்லும்‌ 
ஸாங்க்யன்‌ விலக்ஷணத்வாதீ கரணத்தில்‌ (2.1.3) நீராகரிக்கப்பட்டான்‌. இதில்‌, 
கார்யகாரணங்களுக்கு ஸ்வரூப பேதம்‌ சொல்லும்‌ கணாத மதத்தைச்‌ சேர்ந்த வைசேஷிகன்‌ 
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நீரஸிக்கப்படூகிறான்‌. கார்ய காரணங்களான ஜகத்‌ ப்ருஹ்மங்கள்‌ வேறுபட்டவையாயிருக்க 


வேண்டுமேயொழிய, ஒன்றாயிருக்க முடியாது எனும்‌ கூற்று பரிஹரிக்கப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: உலகில்‌ எங்குமே காரணவஸ்துவைக்‌ காட்டிலும்‌ கார்யவஸ்து 
வேறுபட்டதாகவே காணப்படுகிறது. ஆக காரணமான ப்ரஹ்மமும்‌ கார்யமான உலகும்‌ 
ஒன்றாக இருக்க முடியாது. காரணத்திற்கும்‌ கார்யத்திற்கும்‌ பல பேதங்களைச்‌ சொல்லலாம்‌. 
காரணமான மண்கட்டியும்‌ கார்யமான பானையும்‌ வெவ்வேறு என்று அறிவால்‌ 
அறியப்படுகிறது (புத்தீ பேதம்‌. மண்கட்டியை பானை என்பதில்லை; பானையை மண்கட்டி 
என்பதில்லை ௫ாமபேதம்‌). மண்கட்டியின்‌ ஆகாரமும்‌ பானையின்‌ ஆகாரமும்‌ வேறுபட்டே 
இருக்கிறது ஆகார பேதம்‌). பானையில்‌ நீர்‌ கொண்டு வரமுடியும்‌; மண்கட்டியில்‌ நீர்‌ 
கொண்டுவர முடியாது கார்யபேதம்‌. ம்ருத்பிண்டம்‌ இருப்பது முற்காலத்தில்‌; க டமாயிருப்பது 
பிற்காலத்தில்‌ காலபேதம்‌. ம்ருத்பிண்டத்தை க டமாக்குவதற்கு குயவன்‌ மண்கட்டியைத்‌ 
தடியால்‌ அடித்து பதப்படுத்தி சக்கரத்தில்‌ வைத்து சுழற்றவேணும்‌. இச்செயல்களுக்கு 
காரகவ்யாபாரம்‌ என்று பெயர்‌. மண்ணும்‌ பானையும்‌ ஒன்று எனில்‌ இந்த காரகவ்யாபார 
அபேகை்ஷை இல்லாமற்போகும்‌. ஆக ம்ருத்பிண்டத்தை க டமாக்க காரகவ்யாபாரம்‌ 
தேவைப்படூவதிலிருந்தே, காரணப்பொருளைக்‌ காட்டிலும்‌ கார்யப்பொருள்‌ வேறுபட்டது என்று 
தெரிகிறது. ஆக, ப்ரஹ்மத்தின்‌ கார்யப்பொருளான உலகம்‌, காரணமான ப்ரஹ்மத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறானதாகவே யிருக்கவேணும்‌. அபி ந்நமாக இருக்கமுடியாது. ஆக ப்ரஹ்மமும்‌ 
உலகமும்‌ ஒன்றே என்று கூறும்‌ வேதவாக்யங்களுக்கு நேராகப்‌ பொருள்‌ கொள்ளாமல்‌, 
ப்ரத்யக்ஷத்திற்கு விரோதம்‌ வராமல்‌, “உலகம்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு அடங்கியிருக்கிறது' என்று 
லக்ஷணையாகப்‌ பொருள்‌ கொள்வதே உசிதம்‌. க்ஷ்ணை - ஆகுபெயர்‌. 


ஸித்‌: சாந்தோக்யத்தில்‌ உள்ள வாசாரம்ப ண வாக்யம்‌ இங்கு விவக்ஷிதம்‌. 
'வாசாரம்ப ணம்‌ விகாரோ நாமதேயம்‌ ம்ருத்திகேத்யேவ ஸத்யம்‌: (சாந்‌. 6.1.4). இதில்‌ 
கார்யமான உலகும்‌ காரணமான ப்ரஹ்மமும்‌ அபி ந்நம்‌ என்கிறது. வாசாவிகார: நாமதேயம்‌ 
ஆரம்பணம்‌ ம்ருத்திகா இதீ எவ ஸத்யம்‌ - ம்ருத்பிண்டமானது, இது பானை இது சட்டி முதலான 
வ்யவஹாரம்‌ ஸித்திப்பதற்காகவும்‌, தண்ணீர்‌ கொண்டூ வருதல்‌ முதலிய கார்யம்‌ 
நடப்பதற்காகவும்‌, பானை சட்டி முதலான நாமரூபங்களை அடைகிறது - என்பது 
தீர்ந்தலபாருள்‌. கார்யமான பானை, சட்டி முதலியவை மண்ணாகவே 
காணப்படுகிறதேயொாழிய வேறு தீரவியமாகக்‌ காணப்படுவதில்லை. மண்கட்டியே பானையாக 
ஆகிறது எனும்‌ இந்த த்ருஷ்டாந்தத்தில்‌, காரணமும்‌ கார்யமும்‌ ஒன்றாயிருப்பதுபோல, 
காரணமான ப்ரஹ்மமே கார்யமான உலகமாயிருக்கிறது என்பது இவ்வேதவாக்யத்தின்‌ கருத்து. 
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புத்தீபேதம்‌ முதலான பேதங்களை, கார்யமும்‌ காரணமும்‌ ஒரே தீரவ்யமாயிருப்பினும்‌. 
அவஸ்த £ஈபே த, ங்க ளைக்‌ கொண்டூ நீர்வஹித்துவிடலாம்‌. பால்ய, வயெளவன 
அவஸ்தைகளையடைந்தாலும்‌, மனிதன்‌ வேறுபட்டவன்‌ அல்ல. காரணாவஸ்தையிலும்‌ 
வேறுபட்ட கார்யாவஸ்தையை உண்டுபண்ண காரகவ்யாபாரம்‌ பயன்படுகிறது. ஆக 
காரகவ்யாபாரம்‌ வீணாகிவிடூகிறது எனும்‌ தோஷமில்லை. காரணாவஸ்தையில்‌ 
ப்ரளயகாலத்தில்‌ நாமரூபங்களற்று ஸ்க்ஷ்மாவஸ்தையிலுள்ள சேதநாசேதனங்களை 
மரீரமாகக்‌ கொண்டுள்ள ப்ரஹ்மம்‌, கார்யாவஸ்தையில்‌ ஸஸ்ருஷ்டிகாலத்தில்‌ 
நாமரூபங்களோடூ ஸ்தூலாவஸ்தையிலுள்ள சேதநாசேதனங்களை மரீரமாகக்‌ 
கொண்டுள்ளது. இரண்டு அவஸ்தைகளிலும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே. கார்யகாரணங்கள்‌ 
அபி ந்நம்‌ என்றதாயிற்று. இப்படி ப்ரஹ்மத்தீற்கு சேதநாசேதனங்கள்‌ மரீரமாயிருந்தாலும்‌, 
சேதநாசேதனங்களின்‌ தோஷங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு ஒட்டா என்பது கீழே 
விலக்ஷணத்வாதீ ,கரணத்தில்‌ (2.1.3) சொல்லப்பட்டது. 


ம்ருத்பிண்டம்‌ க டமான பின்பும்‌ “இந்த பானை மண்ணே: என்று கார்யநீலையிலும்‌ 
மண்ணாகிற காரணப்பொருள்‌ தெரிவதாலும்‌, கார்யகாரணங்கள்‌ ஒன்றே என விளங்குகிறது. 
ஸ்ருதியும்‌ 'ஸதே_வ ஸோம்யேத_ மக்‌_ர ஆஸீத்‌ கந்‌. 6.2.] கார்யமான இவ்வுலகம்‌ முதலில்‌ 
காரணமான ப்ரஹ்மமாகவேயிருந்தது என்று கார்யப்பொருள்‌ காரணமாகவே இருந்ததாகச்‌ 
சொல்லிற்று. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “அஸதே_வேத_ மக்‌_ர ஆஸித்‌: சாந்‌. 3.19.] (இவ்வுலகம்‌ முதலில்‌ 
அஸத்தாகவேயிருந்தது, “இதம்‌ வா அக்‌_ரே நைவ கிஞ்சந ஆஸித்‌' முதலில்‌ இவ்வுலகம்‌ 
இருந்ததில்லை எனும்‌ வேதவாக்யங்கள்‌ கார்யமான இவ்வுலகம்‌ காரணத்தில்‌ இல்லை 
என்கின்றனவே. லோகத்தில்‌, “இந்தப்‌ பானை நேற்று இல்லை” என்று கார்யப்பொருள்‌ 


காரணத்தில்‌ இல்லை என்கிறோமே. ஆக காரணத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ காரணம்‌ வேறானதே. 


ஸித்‌: இந்தப்‌ பானை நேற்று இல்லை என்றால்‌ :முயற்கொம்பு' போல இல்லாத 
வஸ்துவாக இல்லை என்றதாகாது. ம்ருத்பிண்டமாக இருந்தது, க டமாக இல்லை என்றே 
பொருளாகும்‌. அதுபோல்‌ “இவ்வுலகம்‌ முதலில்‌ அஸத்தாக இருந்தது” என்பதற்கு “இவ்வுலகம்‌ 
முதலில்‌ சூந்யமாக இருந்தது' என்று பொருளல்ல. ப்ரளயகாலத்தீல்‌ இவ்வுலகம்‌ 


நாமரூபங்களோடூ கூடிய ஸ்தூலநீலையில்‌ இல்லை என்றே பொருளாகும்‌. 


இப்படி பொருள்‌ கொள்ள வேண்டிய அவசியமென்‌ என்னில்‌, “முதலில்‌ இவ்வுலகம்‌ 


இருந்ததில்லை' என்றதற்குப்பின்‌ “அது இல்லாததாகவே ௫ாமரூபமற்றதாகவே இருந்து 
SH 
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கொண்டு “நான்‌ பலவாகக்‌ கடவேன்‌: என்று ஸங்கல்பித்தது என்று ஸங்கல்பம்‌ 
சொல்லப்படுவதால்‌, காரணநீலையில்‌ துச்சமாய்‌ சூந்யமாய்‌ இருந்தது என்னவொண்ணாது. 
ஆக, அது அஸத்தாக இருந்தது என்பதற்கு நாமரூபங்களற்றதாய்‌ இருந்தது என்றே பொருள்‌ 
கொள்ளவேணும்‌. மேலும்‌, உள்ள வஸ்துவுக்கே ஸத்த்வம்‌ உள்ளதாயிருக்கை, அஸத்த்வம்‌ 
(இலதாயிருக்கை) எனும்‌ இரண்டு தர்மங்கள்‌ ஏற்படும்‌. ஒருவஸ்து இல்லை என்றால்‌ 
ஸர்வாத்மநா இல்லை என்று பொருளாகாது. க,டத்வ அவஸ்தையில்‌ இல்லை, கபால இடு 
அவஸ்தையில்‌ உள்ளது என்பது போல்‌ கொள்ளவேணும்‌. தார்க்கிகர்‌ சொல்வதுபோல்‌, 
அப ஈவ: (இன்மை எனும்‌ ஒருவஸ்து கிடையாதாகையால்‌, அதைக்கொண்டூ “இல்லை” 
என்பதை நீர்வஹித்தல்‌ கூடாது. மேலும்‌, 'ஸதே_வ ஸோம்யேத_ மக்‌_ர ஆஸித்‌' சாந்‌. 6.2.7 
கார்யமான இவ்வுலகம்‌ ஸத்தாகவே இருந்தது என்றவிடத்தீல்‌ “அஅஸத்தான பொருள்‌ 
உண்டாகிறது என்று அஸத்கார்யவாதத்தை எடுத்து, “குழந்தாய்‌! இல்லாத பொருள்‌ எப்படி 
உண்டாகும்‌' என்று அஸத்கார்யவாதத்தைத்‌ தள்ளி, '“ஸதே_வ ஸோம்ய இத_மக்‌_ர ஆஸீத்‌, 
ஏகமேவ அத்‌ _விதீயம்‌' குழந்தாய்‌! இந்த உலகம்‌ உள்ளதாகவே முதலில்‌ இருந்தது; 
ஒன்றாகவும்‌ இரண்டற்றதாகவும்‌ இருந்தத) என்று உலகம்‌ காரணநீலையில்‌ உள்ளதாகவே 
இருந்தது என்கையால்‌, அஸத்‌ என்பதற்கு நாமரூபங்களற்றது என்றே பொருள்‌ 
கொள்ளவேணும்‌. 'தத்‌_தே_த_ம்‌ தர்ஹ்யவ்யாக்ருத மாஸீத்‌ தந்நாமரூபாப்‌_யாம்‌ வ்யாக்ரியத' 
ப்ரூஹ. 3.4.7) “இவ்வுலகம்‌ அப்போது நாமரூபவ்யாகரணம்‌ செய்யப்படாததாயிருந்தது. பிறகு 
நாமரூபவ்யாகரணம்‌ செய்யப்பட்டது” என்று அஸத்‌ பதத்தை “அவ்யாக்ருதம்‌' என்றும்‌ விளக்கி 


இவ்வர்த்தத்தை தெளிவாகக்‌ காட்டியதன்றோ. 


நூல்கள்‌ வஸ்த்ரமாவது போல்‌ ப்ரஹ்மம்‌ உலகமாகிறது. நாமரூப கார்ய 
பேதமிருந்தாலும்‌, நூல்தான்‌ வஸ்த்ரமாகிறது; வேறொரு வஸ்து உண்டாவதீல்லை. அதுபோல்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ உலகமாகும்போது, பலபேதங்கள்‌ இருந்தபோதும்‌ காரணமான ப்ரஹ்மமும்‌ 
கார்யமான உலகும்‌ வேறல்ல. ஒன்றான வாயுவே ப்ராணன்‌, அபாநம்‌ என்று பெயர்களைப்‌ 
பெறுவது போலே, ப்ரஹ்மமே சராசரமடங்கிய உலகமாகிறது. ஆக பேதங்கள்‌ இருந்தபோதும்‌, 


கார்யகாரணங்கள்‌ ஒன்றே என்று நீரூபிக்கப்பட்டதாயிற்று. 


ப்ரஹ்மம்‌ நிமித்தகாரணமாவதில்‌ எந்த தோஷமுமில்லை 

2.1.7. இதர வ்யபதே_சாதி ,கரணம்‌ - கார்யமான உலகுக்கும்‌ காரணமான 
ப்ரஹ்மத்துக்கும்‌ பேதமில்லை என்றால்‌, அதாவது ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ ஒன்று எனும்‌ 
பக்ஷத்தில்‌, ப்ரஹ்மம்‌ தனக்கு நன்மையைத்‌ தரும்‌ உலகை ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ கொள்ளாமல்‌ 
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துன்பத்தைத்தரும்‌ உலகை ஸ்ருஷ்டித்துக்கொள்கிறது எனும்‌ தோஷம்‌ ஏற்படூமாகையால்‌, 
ப்ரஹ்மம்‌ உலகிற்கு நிமித்த காரணமாக இருக்கமுடியாது எனும்‌ ஆக்ஷேபம்‌ 
நீராகரிக்கப்படுகிறது இவ்வதிகரணத்தில்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “தத்‌ த்வமஸி' காந்‌. 3.8.7) “நீ ப்ரஹ்மம்‌ ஆகிறாய்‌”, “அயமாத்மா ப்ரஹ்ம” 
ப்ருஹ 6.4.5) “இவ்வாத்மா ப்ரஹ்மமே' முதலான வேத வாக்யங்கள்‌ ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ 
ஒன்று என்கின்றன. இப்படி ப்ரஹ்மமே ஜீவன்‌ என்று ஒப்புக்கொண்டால்‌, தானே ஜீவன்‌ 
என்பதை அறிந்த ஸர்வஜ்ஞனான பரமாத்மா, ஸர்வசக்தனாக இருந்துவைத்தும்‌, தனக்கு 
நன்மையைத்‌ தரும்‌ உலகத்தை ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ கொள்ளாது, தனக்குத்‌ தீமையைத்தரும்‌ 
துன்பமயமான உலகை ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ கொள்கிறான்‌ எனும்‌ தோஷம்‌ ஏற்படும்‌. ப்ரஹ்மம்‌ 
தனக்கு விபரீதமான உலகை ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ கொள்ளாதாகையால்‌, ப்ரஹ்மம்‌ உலகிற்கு நிமித்த 
காரணமாக இருக்க முடியாது. 


ஸித்‌: “ப ஆத்மநீ தீஷ்ட_ந்‌ ஆத்மநோ$ந்தரோ யமாத்மா ந வேத, யஸ்யாத்மா மரீரம்‌ ய 
ஆத்மாநமந்தரோ யமயதீ: (ப்ருஹ 5.7.22 எவன்‌ ஆத்மாவில்‌ நீற்கிறானோ, 
ஆத்மாவினுள்ளும்‌ இருக்கிறானோ, எவனை ஆத்மா அறியாததோ, எவனுக்கு ஆத்மா 
சரீரமோ, எவன்‌ ஆத்மாவை உன்நுழைந்து நீயமிக்கிறானேற்‌ என்றும்‌, ப்ருத_க ஈத்மாநம்‌ 
ப்ரேரிதாரம்‌ ச மத்வா' வே. 1.6 (ஆத்மாவையும்‌ அவனை நீயமிக்கும்‌ பரம்பொருளையும்‌ 
வேறாக அறிந்த) முதலான வேதவாக்யங்களிலிருந்து ஜீவாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
ப்ரஹ்மமானது வேறுபட்டதென்றே அறியப்படுகிறது. எப்படி கல்‌, கட்டை முதலான தோஷமுள்ள 
அசேதன வஸ்துக்கள்‌ ஹேயப்ரதிபடனாயும்‌, பல கல்யாணகுணங்களையுடையவனாயுமுள்ள 
ப்ரஹ்மமாக முடியாதோ, அதேபோல்‌ அல்பஜ்ஞனும்‌ அல்பசக்தனுமான ஜீவனும்‌ 
ஸர்வஜ்ஞனும்‌ ஸர்வசக்தியுமான ப்ரஹ்மமாக ஆகமுடியாது. “தத்‌ த்வமஸி: முதலான 
வாக்யங்களில்‌ ஜீவ பரர்களை ஒரே வேற்றுமையில்‌ படித்துள்ளதேயெனில்‌ - ஜீவன்‌ சரீரமாகவும்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ ஆத்மாவாகவும்‌ இருக்கையாலே இருவரையும்‌ ஒன்று என்றதேதவிர, ஸ்வரூப 
ஐக்யத்தைச்‌ சொல்லவில்லை. ஸ்ருஷ்டிக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கும்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கப்படும்‌ ஜீவனுக்கும்‌ 
ஸ்வரூப பேதமே ஸித்தம்‌. 

ஆக, தனக்கு லீலாவிபூதியாகவும்‌, ஜீவனுடைய கர்மங்களை அநுஸரித்து 
ஸுகது:க்கங்களைத்‌ தருமதான உலகைப்‌ படைப்பதால்‌, பூர்வபக்ஷி சொல்லும்‌ 
தோஷம்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு ஏற்படாது. ஆக ப்ரஹ்மம்‌ உலகிற்கு நீமித்த காரணமாவதீல்‌ 
எக்குறையுமில்லை. 


http://acharya.org 


ப்ரஹ்மத்திற்கு ஸ்ருஷ்ட்யாதிகளில்‌ ஸஹகாரி அபேக்ஷை இல்லை 

2.1.8. உபஸம்ஹார த.ர்யநாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தீல்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
ஸத்யஸங்கல்பத்வாதி குணவிசிஷ்டமாகையால்‌ ஜீவனிலும்‌ வேறுபட்டது என்றது. ப்ரஹ்மம்‌ 
ஜகத்ஸ்ருஷ்ட்யாதிகளைச்‌ செய்வதற்கு அதன்‌ ஸங்கல்பம்‌ மாத்ரமே பரிகரம்‌ என்பது 


பொருந்தாது எனும்‌ ஆக்ஷேபம்‌ இவ்வதிகரணத்தில்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: குயவன்‌ பானை, சட்டி முதலானவைகளைப்‌ படைக்கும்போது அவனுக்கு 
தண்டம்‌, சக்கரம்‌ முதலான உபகரணங்கள்‌ தேவைப்படுகிறது. உபகரணங்கள்‌ இருந்தால்‌ 
மட்டும்‌ போராது. அவன்‌ பானை செய்வதில்‌ ஸமர்த்தனாயுமிருக்க வேணும்‌. சமைக்கத்‌ 
தெரிந்தவன்‌ அரிசி, புளி முதலிய ஸாமக்ரிகள்‌ இருந்தால்‌ சமைப்பன்‌. சமைக்கத்‌ தெரியாதவன்‌ 
ஸாமக்ரிகள்‌ இருந்தாலும்‌ சமைக்கமாட்டான்‌. சமைக்கத்‌ தெரிந்தவன்‌ என்பதற்காக 
ஸாமக்ரிகள்‌ இல்லாமல்‌ சமைக்க முடியுமோ? அதுபோல, பரமாத்மா ஸர்வஜ்ஞனாய்‌, 
ஸத்யஸங்கல்பனாயிருப்பினும்‌, ஸஹகாரிகளின்‌ அபேகைஷ ஏற்படாதா? வேதம்‌, ஸ்ருஷ்டிக்கு 
முன்‌ அவன்‌ ஒருவனே இருந்தான்‌ என்கிறது. ஸஹகாரிகளற்ற ப்ரஹ்மத்துக்கு 
ஜகத்காரணத்வம்‌ பொருந்தாது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ஸஹகாரியின்றி, பால்‌ தயிருக்கு காரணமாவது போல்‌, 
ஸஹகாரிகளற்ற ப்ரஹ்மமும்‌ உலகிற்கு காரணமாகக்‌ குறையில்லை. றை குத்தாமலே 
பால்‌ தயிராக பரிணமிக்கும்‌. சுவையான தயிர்‌ சீக்கிரம்‌ கிடைக்கவேணும்‌ என்பதற்காக பாலைக்‌ 


காய்ச்சி சிறிதுமோர்‌ சேர்த்து உறைகுத்துகிறோம்‌. 


விசித்ரசக்தியுடைய தேவர்‌ முதலானோர்‌ தங்கள்‌ அபேக்ஷிதங்களை தங்கள்‌ ஸங்கல்ப 
மாத்ரத்தால்‌ ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ கொள்வதாக எப்படி சாஸ்த்ரங்களிலிருந்து அறிகிறோமோ, 
அப்படியே “தே_வாநாம்‌ பரமம்‌ ச தைவதம்‌' வே தேவதைகளுக்கெல்லாம்‌ மேலான 
தேவதையை என்று தேவாதீ தேவனாகவும்‌, “நாராயணாத்‌_ ப்‌_ரஹ்மா ஜாயதே நாராயணாத்‌_ 
ருத்‌_ரோ ஜாயதே' ௫ா.உபி நூாராயணனிடமிருந்து பிரமன்‌ பிறக்கிறான்‌; நாராயணனிடமிருந்து 
உருத்திரன்‌ உண்டாகிறான்‌ என்று ஸர்வலோகங்களையும்‌ படைப்பவனாகவும்‌ சாஸ்த்ரங்களில்‌ 
ஓதப்படும்‌ பரமபுருஷன்‌, ஸஹகாரிகளின்றி தன்‌ ஸங்கல்பத்தாலேயே ஸர்வலோகங்களையும்‌ 
ஸ்ருஷ்டிக்கக்‌ குறையில்லை. அயஸ்காந்தம்‌ தானே இரும்பை இழுக்கிறது. ஊர்ணநாபி எனும்‌ 
சிலந்தி வலை பின்னுகிறது. விஸ்வாமித்ரர்‌ போன்ற முனிவர்கள்‌ தங்களுக்கு வேண்டியதை 
படைத்துக்‌ கொள்கின்றனர்‌ என்பதை இதிஹாஸ புராணங்களிலிருந்து அறிகிறோம்‌. ஜீவன்‌ 
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தன்‌ இஷ்டப்படி கை கால்களை நீட்டி மடக்குவது போலே, ப்ரஹ்மம்‌ தன்‌ சரீரமான சேதநா 


சேதனங்களை தன்‌ இஷ்டப்படி சுருங்கவும்‌ மலரவும்‌ செய்கிறான்‌. 


அவயவமற்ற ப்ரஹ்மம்‌ சேதநாசேதனங்களான ப்ரபஞ்சத்துக்கு உபாதான 
காரணமாகக்‌ கூடும்‌ 


2.1.9. க்ருத்ஸ்ந ப்ரஸக்த்‌ யதி கரணம்‌ - இவ்வதிகரணத்தில்‌ அவயவமற்ற ப்ரஹ்மம்‌ 
பல வஸ்துக்களுள்ள உலகிற்கு உபாதான காரணமாக முடியாது எனும்‌ ஆகச்ஷேபம்‌ 
தள்ளப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: அவயவமற்ற ப்ரஹ்மம்‌ உலகமாக பரிணமிப்பதாகச்‌ சொன்னால்‌, அந்த 
ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபம்‌ லவலேசமும்‌ சேஷமின்றி எல்லாமே கார்யமாக வேண்டிவரும்‌. அப்போது 
நீத்யவிபூதி வ்யாபித்வம்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு இல்லாதொழியும்‌. காரணநிலையிலுள்ள ப்ரஹ்மம்‌ 
இல்லாமலே போகும்‌. அப்படி கார்யமாகுமிடத்திலும்‌, அவயவமற்ற ப்ரஹ்மம்‌ ஒரே 
கார்யப்பொருளாக பரிணமிக்கலாமேயாழிய பல கார்யப்பொருளாக பரிணமிக்க முடியாது. 
இந்த தோஷத்தை தவிர்ப்பதற்காக ப்ரஹ்மத்திற்கு அவயவமுண்டு, அதில்‌ ஒரு பகுதி 
காரணாவஸ்தையில்‌ இருக்கும்‌, மற்ற பகுதி பல பாகங்களாகப்‌ பிரிந்து பல கார்யப்‌ 
பொருள்களாக ஆகும்‌ என்று சொன்னால்‌, 'நீஷ்களம்‌ நீஷ்க்ரியம்‌' ப்ரஹ்மம்‌ அவயவமற்றது; 
க்ரியையற்றது 'ஏகமேவ அத்விதீயம்‌' முதலானவிடங்களில்‌, ப்ரஹ்மத்தை அவயவமற்றதாகக்‌ 
கூறும்‌ வேதவாக்யங்கள்‌ முரண்படும்‌. (ஏகமேவ அத்விதீயம்‌' என்பதில்‌ ஏக ஸப்தத்துக்கு 
அவயவத்தால்‌ ஏற்படும்‌ விபாகத்தை ஸஹிக்காது என்று பொருஸ்‌. ப்ரஹ்மத்துக்கு 
ஸுக்ஷ்மாவஸ்கையில்‌ சரீரமாயுள்ள அசேதனாம்சம்‌ அவயவமுடையதாகையாலே, அதைக்‌ 
கொண்டு கார்ய காரணபாவத்தை நீர்வஹிக்கலாமேயென்னில்‌, அப்போதும்‌ சரீரியான 
ப்ரஹ்மம்‌ தனக்கு கார்யமான ஒரு வஸ்துவுக்கே சரீரியாயிருக்க முடியுமேயொழிய பல 
வஸ்துக்களுக்கு சரிரியாகயிருக்க முடியாது எனும்‌ தோஷம்‌ வந்தே தீரும்‌. ஆக அவயமற்ற 


ப்ரஹ்மத்தை பல வஸ்துக்களுக்கு உபாதான காரணமாகக்‌ கொள்ளமுடியாது. 


ஸித்‌: இந்த பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ப்ரஹ்மம்‌ மாஸ்த்ரம்‌ ஒன்றாலேயே 
அறியப்படுவதாயிருப்பது. அந்த மாஸ்த்ரம்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ நீர்‌-அவயவத்வத்தையும்‌ 
பஹுபவநத்தையும்‌ (அதாவது நாநாவஸ்துக்களாக பரிணமிப்பதையும்‌ சொல்கிறது. வேதம்‌ 
எப்படிக்‌ கூறுகிறதோ அப்படியே அங்கீகரிக்க வேணும்‌. லோகத்தீல்‌ காணும்‌ வஸ்துக்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ விலக்ஷணமாயும்‌ (வேறுபட்டதாயும்‌) விசித்ர மக்தியுடையதாயும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
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அறியப்படுகிறது. உலக வழக்குகளுக்கு அப்பாற்பட்ட ப்ரஹ்ம விஷயத்தில்‌, உலகில்‌ காணும்‌ 
ந்யாயத்தைக்‌ கொண்டு சோத்யம்‌ செய்வது தகாது. ப்ரஹ்மத்துக்கு ஜகதாத்மநா பரிணாமம்‌ 
போலே ப்ரதிவஸ்து பூர்ணத்வமும்‌ வஸ்துதோறும்‌ பரிஸமாப்ய வர்த்தித்தலையும்‌ ஸ்ருதி 
சொல்லியுள்ளது. குலாலன்‌ சரீரமுடையவனாய்‌ பானையைப்‌ படைக்கிறான்‌. சரீரமற்ற 
ப்ரஹ்மம்‌ எப்படி படைக்கிறது என்றால்‌ என்‌ சொல்ல. அத்புதமயக்தியுக்கமான 
ப்ரஹ்மத்தினிடத்தில்‌ நாம்‌ உலகில்‌ காணும்‌ நீயதி பொருந்தாது; லெளகிக வஸ்து த்ருஷ்ட்யா 
கேள்வி கேட்கக்கூடாது என்பதைத்‌ தவிர வேறைன்ன சொல்ல முடியும்‌. ஆக, ஸ்ருதியில்‌ 
சொன்னபடி நீர்விகாரமாகவும்‌, ஜகத்‌ உபாதானகாரணமாகவும்‌ ப்ரஹ்மத்தை 


அங்கீகரிக்கவேணும்‌. 


அசேதனத்தின்‌ தன்மை வேறு. ஆத்மாவின்‌ தன்மை வேறு. அசேதனத்தீன்‌ அல்பத்வ 
அஸ்தீரத்வ தர்மங்களை ஆத்மாவுக்கு ஆரோபிக்கலாமோ? நெருப்புக்குள்ள ஒளஷண்யம்‌ 
ஜலத்துக்கு இல்லை. ஜலத்துக்குள்ள சைத்யம்‌ அக்னிக்கில்லை. ஒவ்வோர்‌ வஸ்துவின்‌ 
தன்மை விசித்ரமானது. அதுபோல நீர்விகாரமாகவும்‌ உபாதான காரணமாகவும்‌ 
இருக்கைக்குரிய விசித்ரமக்தி ப்ரஹ்மத்திடம்‌ எப்போதும்‌ உளது. 


ஸர்வவிக்ஷ்ண ப்ரஹ்மத்திடம்‌ உலகரீதியில்‌ விருத்தமாகத்‌ தோற்றும்‌ அம்சங்கள்‌ 
பொருந்தீயிருக்கலாம்‌. மூலப்ரக்ருதிக்கு அத்தகைய பெருமைகள்‌ இல்லை. பூர்வபக்ஷி 
ப்ரதானத்தை நீர்‌அவயவம்‌ என்று கூறிக்கொண்டே, அது பலவாகப்‌ பரிணமிக்கிறது என்கிறான்‌. 
இது அஸங்கதம்‌. அவயமற்ற ப்ரதானம்‌ முழுதும்‌ கார்யப்பொருளாக வேண்டிவரும்‌, அதுவும்‌ 
ஒரு கார்யப்பொருளாக ஆகமுடியுமேயாழிய, பல கார்யப்பொருள்களாக ஆக முடியாது. 
இந்த தோஷம்‌ பூர்வபக்ஷத்தில்‌ தான்‌ வருமேயன்றி ஸர்வ விலக்ஷண ப்ரஹ்மத்தீடம்‌ வாராது. 
ஆக லோக விலக்ஷணமான ப்ரஹ்மம்‌ ப்ரபஞ்சத்தீற்கு உபாதான காரணமாகத்‌ 
தகுதியுடையதே. 


£பராங்ய மக்தீர்‌ விவிதை வ ங்ரூயதே ஸ்வப_ாவிகீ ஜ்ஞாந ப _லக்ரியாச' (ங்வே 6.8) 
இந்த பரமாத்மாவுக்கு இயற்கையானதாய்‌, விதவிதமான மக்தீயும்‌, ஜஞானமும்‌, ப_லமும்‌, 
செயலும்‌ உள்ளதாகக்‌ கூறப்படுகிறது என்கிறது ஸ்ருதி. ப்ரஹ்மம்‌ தன்‌ அத்புத 
மக்தியினாலேயே தான்‌ நீர்விகாரமாயிருந்து கொண்டு, சேதநாசேதனங்களுக்கு 
அந்தர்யாமியாகவும்‌ உள்ளது. ப்ரஹ்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ விகாரமில்லாவிடினும்‌, “கர்த்தா விகர்த்தா” 
(ஸுபால்‌ என்று ப்ரஹ்மத்துக்கு ஸ்வபாவ விகாரத்தை ஸ்ருதி சொல்வதால்‌, ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
ஸ்வபாவத்தில்‌ விகாரத்தை நாம்‌ அங்கீகரிக்கிறோம்‌. அந்த விகாரம்‌ அவனுக்கு தாழ்வைத்‌ 
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தராது. மாறாக, காரணாவஸ்தையை விட்டூ கார்யாவஸ்தையடைந்து ஸர்வமரீரித்வம்‌ பெறும்‌ 


பெருமையையே தரும்‌. 


மேலும்‌ ஒரு ஆசேஷபம்‌. ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸங்கல்பம்‌ நீத்யமாகில்‌, எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ 
படைத்துக்‌ கொண்டேயிருக்கும்படியாகும்‌. ஆகையால்‌ அந்த ஸங்கல்பம்‌ அநித்யம்‌ 
என்னவேணும்‌. லோகத்தில்‌ மரீரேந்தீரியங்களையுடைய ஜீவனது ஸங்கல்பங்கள்‌ 
அநித்யமாயுள்ளன. ஸரீரேந்த்ரியங்களற்ற ப்ரஹ்மத்திற்கு அநித்யஸங்கல்பம்‌ பொருந்தாது. 
ஆகையால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ நீமித்தகாரணமாக முடியாது. 


ஸித்‌: ப்ரஹ்மம்‌ விசித்ரமக்தியுடையதாகையாலே ஸரீரேந்த்ரியங்கள்‌ இல்லாவிடிலும்‌ 

அநீத்யஸங்கல்பம்‌ ப்ரஹ்மத்திற்குப்‌ பொருந்தும்‌. “பரமபுருஷன்‌ கண்ணில்லாமல்‌ காண்கிறான்‌; 
காதில்லாமல்‌ கேட்கிறான்‌? ஸமவே 3.19) என்று ஸ்ருதியும்‌ பரமனை இந்த விசித்ர 
மக்தியுடையவன்‌ என்று சொல்லிற்று. ஆக ப்ரஹ்மம்‌ நிமித்தகாரணமாகவும்‌ உபாதான 
காரணமாகவும்‌ ஆகக்கூடும்‌. 
ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிப்பதற்கு லீலையே ப்ரயோஜநம்‌ 

2.1.10 ப்ரயோஜநவத்த்வாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணங்களில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ தன்‌ 
இச்சையாலே ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கிறது என்று சொல்லப்பட்டது. இப்படி ஸ்ருஷ்டிப்பதால்‌, 
பெறத்தக்க பயன்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு இல்லாமையாலே அது ஜகத்காரணமாக மாட்டாது எனும்‌ 
ஆக்ேம்‌ இவ்வதிகரணத்தில்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: புத்திசாலியான ஒருவன்‌ ஒரு காரியத்தில்‌ இழியும்போது 
நீஷ்ப்ரயோஜநமாகச்‌ செய்யமாட்டான்‌. அதனால்‌ தனக்கோ பிறர்க்கோ ஒரு ப்ரயோஜநம்‌ 
இருக்கவேணும்‌. ப்ரஹ்மமோ ஸத்யகாமன்‌ - தான்‌ விரும்பியதை நீனைத்தபோது பெறுபவன்‌. 
ஆக பூர்ணனான பரமாத்மா ப்ரபஞ்சத்தை ஸ்ருஷ்டித்துப்‌ பெறவேண்டியது 
ஒன்றுமில்லையாகையால்‌, அது உலகைப்‌ படைப்பதாய்‌ இருக்கமுடியாது. பிறர்க்காகப்‌ 
படைக்கிறான்‌ என்னில்‌ இவ்வுலகம்‌ ஆத்யாத்மிகாதி துக்கங்களுக்கே இருப்பிடமாயிருப்பதால்‌ 
ஜீவர்களுக்கு துன்பத்தைத்தரும்‌ ஜகத்ஸ்ருஷ்ட்யாதிகளை பரமகாருணிகனானவன்‌ செய்ய 
விரகில்லை. இப்படி தனக்கோ பிறர்க்கோ ஒரு பயனைக்‌ கணிசித்து ப்ரஹ்மம்‌ 


ஜகத்ஸ்ருஷ்ட்யாதிகளை தொடங்க முடியாதிருப்பதால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்காரணமாக மாட்டாது. 


ஸித்‌: லோகவத்‌ து லீலாகைவல்யம்‌ என்பது ஸுத்ரம்‌. லோகவத்‌ து - உலகில்‌ இரசர்கட்கு 


பந்தாடூவது முதலான செயல்களைப்‌ போலே, லீலாகைவல்யம்‌ - கேவல லீலையே கத்‌ 
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ஸ்ருஷ்ட்யாதிகளுக்கு ப்ரயோஜநம்‌. பரிபூர்ணமான ப்ரஹ்மத்திற்கு லோகஸ்ருஷ்ட்யாதீகளைச்‌ 
செய்வதில்‌ லீலை௰யான்றே ப்ரயோஜநமாகும்‌. லீலையாவது - அப்போதைக்கு ஏற்படும்‌ ரஸம்‌. 
எல்லா செல்வங்களையும்‌ உடைய அரசனுக்கு பந்தாடூவது, வேட்டையாடுவது முதலான 
விளையாட்டுகள்‌ எப்படி ஒரு ப்ரயோஜநத்தைக்‌ கணிசியாது, அப்போதைக்கேற்படூம்‌ ரஸத்தைக்‌ 
கருதியே கைக்கொள்ளப்படுகிறதோ, அப்படியே ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிப்பதற்கும்‌ 
லீலையொன்றே ப்ரயோஜநமாகும்‌ (விசித்ரா தே_ஹ ஸம்பத்தீ: ஈஸ்‌ வராய நீவேதீதும்‌ | பூர்வமேவ 
க்ருதா ப்‌ ரஹ்மந்‌ ஹஸ்த பாத ஈதி ஸம்யுதா || கை, கால்‌ முதலியவைகளுடன்‌ கூடிய 
தேஹமாகீற இச்செல்வம்‌ ஸர்வேங்வரனுக்கு ஸமர்ப்பிப்பதற்காகவே ஆதிகாலத்திலேயே 
செய்யப்பட்டிருக்கிறத) என்கிறபடியும்‌ “சோம்பாதீப்பல்லுருவையெல்லாம்‌ படர்வித்த வித்தா” 
என்கிறபடியும்‌ சாஸ்த்ர மர்யாதையாலே வரவர அங்கீகரிப்பதாக ஸங்கல்பித்து, 
சேதநோஜ்ஜீவநார்த்தமாக வானிளவரசு நடத்திப்போரும்‌ ஸ்ருஷ்ட்யாதிகள்‌ லீலாரஸ 
இச்சையினாலாகையாலும்‌, லீலாவிபூதியன்றே இந்நிலத்திற்கு பவெயராயிருக்கையாலும்‌, 
லீலாரஸ ப்ராசுர்யத்தைப்‌ பற்ற லீலையே ப்ரயோஜநம்‌ என்று சொன்னதாகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ப்ரஹ்மம்‌ காரணம்‌ என்று அங்கீகரித்தால்‌, ப்ரஹ்மம்‌ ஒருவனை 
தேவனாகவும்‌, ஒருவனை மனிதனாகவும்‌, ஒரு ஜீவனை தீர்யக்காகவும்‌, ஒரு ஜீவனை 
ஸ்தாவரமாகவும்‌ படைக்கிறான்‌ என்று அங்கீகரித்ததாகும்‌. இந்த விஷம ஸ்ருஷ்டியினால்‌ 
அவனுக்கு பக்ஷபாதத்வம்‌ எனும்‌ தோஷம்‌ வரும்‌. ஜீவர்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ துன்பத்தையே 
அநுபவிக்கையால்‌, ப்ரஹ்மத்திற்கு நீர்த_யத்வமும்‌ சொல்லவேண்டிவரும்‌. ஆகையால்‌ 
ப்ரஹ்மகாரணவாதம்‌ பொருந்தாது. 


ஸித்‌: பக்ஷபாதமாகிற வைஷம்யமும்‌, கருணையின்மையாகிற நைர்க்‌ ௬ுண்யமும்‌ 
ப்ரஹ்மத்துக்கு ஏற்படாதாகையாலே இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ப்ரஹ்மம்‌ ஜீவர்களைப்‌ 
படைக்கும்போது அவர்கள்‌ ஏற்கனவே செய்திருக்கும்‌ புண்யபாபங்களையநுஸரித்தே தேவாதி 
மரீரங்களுடன்‌ படைப்பதால்‌ பக்ஷபாதமோ, இவர்களது பாபங்களுக்கேற்ப துன்பங்களை 
யநுபவிக்கச்‌ செய்கிறானாகையாலே த_யையின்மையோ ஏற்படாது. ஸ்ருதியும்‌, “ஸாது காரீ 
ஸாது ர்‌ ப வதி, பாபகாரீ பாபோ ப வதி, புண்ய: புண்யேந கர்மணா, பாப: பாபேந கர்மணா' 
ப்ருஹ 6.4.5) புண்யம்‌ செய்பவன்‌ நல்ல சரீரத்தை உடையவனாகிறான்‌. பாபத்தைச்‌ 
செய்பவன்‌ தாழ்ந்த சரீரத்தை உடையவனாகிறான்‌. ஏற்கனவே செய்த புண்யத்தினால்‌ 
இப்போது புண்யங்களையும்‌, பாபத்தினால்‌ பாபங்களையும்‌ செய்கிறான்‌ என்று சேதநனுடைய 
கர்மங்களையொட்டியே விஷம ஸ்ருஷ்டியும்‌, அதடியாக துக்காநுபவமும்‌ ஸம்பவிப்பதாகச்‌ 
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சொல்லிற்று. விதை முளைப்பதற்கு பூமியும்‌ ஜலமும்‌ காரணம்‌. ஆனால்‌ ஒரு இடத்தில்‌ 
பாகலும்‌, மற்றோரிடத்தில்‌ பலாவும்‌ விளைவதற்கு பூமியும்‌ ஜலமூமா காரணம்‌? அந்தந்த விதை 
தானே. அதுபோல்‌ ஜீவர்களின்‌ கர்மமடியாகவே ஜாதி, குணம்‌, செல்வம்‌, கல்வி இவற்றில்‌ 
ஏற்றத்தாழ்வுகளுடன்‌ ஸ்ருஷ்டியும்‌, துக்காநுபவமும்‌ ஏற்படுகிறது. ஆகையால்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு 
வைஷம்ய நைர்க்‌ ,ருண்யங்கள்‌ வாரா என்றதாயிற்று. 


பூர்வபக்ஷம்‌: 'ஸதே_வ ஸோம்யேத_ மக்‌_ர ஆஸீத்‌: சாந்‌. 6.2. குழந்தாய்‌! இவ்வுலகம்‌ 
முதலில்‌ ஸத்தாகிற ப்ரஹ்மமாகவே இருந்தத) எனும்‌ ஸ்ருதி வாக்யத்தில்‌, ஏவகாரத்தாலே 
ஸ்ருஷ்டிகாலத்தில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ தவிர்ந்த ஜீவர்கள்‌ இல்லையென்கையாலே, ஸ்ருஷ்டிக்கு முன்‌ 
ஜீவர்களின்‌ கர்மாவுக்கு ப்ரஸக்கி ஏது? ஆக, ஆதிஸ்ருஷ்டியில்‌ கர்மமில்லாமலேயே ஜீவர்களை 
ஸ்வதந்த்ரமாக ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌ என்ன வேண்டியுள்ளது. அப்போது “ஜீவனுடைய கர்மத்தைக்‌ 
கொண்டு ப்ரஹ்மத்துக்கு வைஷம்ய நைர்க்‌ ருண்யங்கள்‌ வாராது: என்று சொன்னது 


பொருந்தாது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ஜீவர்களும்‌ அவர்களுடைய கர்மமும்‌ அநாதி. “ஸதே_வ 
ஸோம்ய' எனும்‌ வாக்யத்தினால்‌ ஸ்ருஷ்டிகாலத்தில்‌ ஜீவர்களே இல்லை என்று பொருளன்று. 
இப்போது உள்ள நிலையில்‌ அப்போது இல்லை; நாமரூபமற்று ஸுக்ஷ்ம நீலையில்‌ 
ப்ரஹ்மத்தோடூ ஒன்றியிருந்தனர்‌ என்பதே அவ்வாக்யத்தின்‌ கருத்தாகும்‌. அதனால்தான்‌, 
'தத்‌_தே_த_ம்‌ தர்ஹ்யவ்யாக்ருத மாஸீத்‌ தந்நாமரூபாப்‌ யாம்‌ வ்யாக்ரியத' ப்ருஹ 3.4.2 
(இவ்வுலகம்‌ முதலில்‌ நாமரூபமற்ற ப்ரஹ்மமாயிருந்தது. அது ஸஸ்ருஷ்டிகாலத்தில்‌) 
நாமரூபங்களைப்‌ பெற்றது என்று ஒரு வேதவாக்யம்‌ ஓதீற்று. ஆக, 'ஸதேவ' என்ற ங்ருதியில்‌ 
ஜகத்ப்ரஹ்மங்களின்‌ அவிப ாக_ம்‌ பொருந்தியதேயாகும்‌. இப்படி ஜீவன்‌ அநாதியாகையாலே 
அவன்‌ கர்மமும்‌ அநாதி. 


ஜீவனை அநாதியாக ஒப்புக்கொள்ளாவிடில்‌ இரண்டு தோஷங்கள்‌ ஏற்படும்‌. ஒன்று, 
ப்ரளய காலத்தீல்‌ ஜீவன்‌ அழியும்‌ போது அவன்‌ செய்த கர்மங்கள்‌ பலன்‌ கொடாமல்‌ அழியும்‌. 
'அவங்ய மநுபே ஈக்தவ்யம்‌' என்ற சாஸ்த்ரம்‌ பயனற்றதாகும்‌. இரண்டு, ஸ்ருஷ்டிகாலத்தீல்‌ 
ஜீவனுக்கு இல்லாத கர்மங்களின்‌ பலன்‌ ஏற்படும்‌. ஸ்ருதி “ந ஜாயதே ம்ரியதே வா விபங்சித்‌' 
(கட 1.2.18) இறிவுடையவனான ஜீவன்‌ பிறப்பதுமில்லை; அழிவதுமில்லை என்றும்‌ 'நித்யோ 
நீத்யாநாம்‌ சேதநம்‌ சேதநாநாம்‌ ஏகோ ப_ஹுநாம்‌ யோ வித_த £தீ காமாந்‌' கவே) 
(௫த்யர்களான எல்லா ஆத்மாக்களுக்கும்‌ நீத்யனான பரமாத்மா விருப்பங்களை 


வழங்குகிறான்‌ என்றும்‌ ஜீவனை நித்யனாகச்‌ சொல்லிற்று. 
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மற்றொரு வேதவாக்யம்‌ “ஸூர்யோ சந்த்ரமஸெள த ஈதா யதா பூர்வமகல்பயத்‌' 
கதை.நா) பரமன்‌ ஸூர்ய சந்த்ரர்களை முன்‌ கல்பத்திற்‌ போலவே படைத்தான்‌ என்று ஸ்ருஷ்டி 
அநாதிகாலமாகத்‌ தொடர்ந்து நடைபெறுவதாய்ச்‌ சொல்கிறது. ஸ்ம்ருதியும்‌, 'ப்ரக்ருதிம்‌ புருஷம்‌ 
சைவ வித்‌_த்‌,யநாதீ, உப,ாவபி' கீதை 13.19 ப்ரக்ருதி புருஷர்கள்‌ இருவரும்‌ அநாதி என்று 
அறிவாய்‌ என்றது. அநாதி ஜீவகர்மங்களையொட்டியே விஷம ஸ்ருஷ்டியாகிறதாகையால்‌ 


ப்ரஹ்மத்துக்கு வைஷம்ய நைர்க்‌ ,௬ுண்யங்கள்‌ ஏற்படமாட்டா. 


ப்ரக்ருதியும்‌, பரமாணுக்களும்‌ ஸ்ருஷ்டிக்குத்‌ தேவையான சக்திகள்‌ அற்றவைகள்‌. 
எனவே அவை ஜகத்காரணங்கள்‌ ஆகா. எல்லா சக்திகளையுடையவன்‌ பரமாத்மாவே. ஆக 


ப்ரஹ்மமாகிற நாராயணனே உலகிற்கு நீமித்த உபாதானமாகிய எல்லாக்‌ காரணமுமாகிறான்‌. 


முதல்‌ பாதத்தின்‌ சுருக்கம்‌: ப்ரஹ்மம்‌ உபாதானகாரணம்‌ என்பதை அங்கீகரியாத 
கபிலயோக ஸ்ம்ருதீகள்‌ வேத வருத்தங்கள்‌. ப்ரதானமே உபாதான காரணமென்னும்‌ 
பரமாணுகாரண வாதீகளின்‌ தர்க்கங்கள்‌ தோஷமுள்ளவையாகையால்‌ ஏற்கத்தக்கவையல்ல. 
கார்ய காரணங்கள்‌ ஒரே மாதீரியாயிருக்கவேணும்‌ எனும்‌ நீர்பந்தமில்லை (உம்‌) 
சாணத்திலிருந்து தேள்‌ தோன்றுகிறது. ப்ரஹ்மம்‌ ஜீவனுக்கு சரீரியாயிருப்பினும்‌, ஜீவனின்‌ 
தோஷங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்தை ஸ்பர்சியா. ப்ரஹ்மமும்‌ கார்யமான ப்ரபஞ்சமும்‌ 
வேறுபட்டவையல்ல. ப்ரஹ்மம்‌ நீமித்தகாரணம்‌. அது ஜகத்ஸ்ருஷ்டியினால்‌ தனக்கு தீமை 
தேடிக்கொள்கிறதில்லை. ஸஹகாரி நீரபேக்ஷமாய்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கிறது. விசித்ர 
சக்தியுடைய நீரவயவ ப்ரஹ்மம்‌ பல வஸ்துக்களுக்கு உபாதான காரணமாகக்‌ கூடும்‌. 


ஜகக்ஸ்ருஷ்டி ப்ரஹ்மத்துக்கு லீலையே; வேறு ப்ரயோஜநம்‌ இல்லை. 
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இரண்டாம்‌ அத்யாயம்‌ - இரண்டாம்‌ பாதம்‌ 


முதல்‌ பாதத்தில்‌, ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்காரணம்‌ எனும்‌ ஸித்தாந்தத்துக்கு பூர்வபக்ஷிகள்‌ 
சொன்ன தோஷங்கள்‌ நீரஸிக்கப்பட்டன. இந்த பாதத்தில்‌, இந்த ஸித்தாந்தத்தை 
ரக்ஷிப்பதற்காக ப்ரமாண யுக்திகளைக்‌ கொண்டு பிறமதங்கள்‌ தூஷிக்கப்படுகின்றன. 
அம்மதங்களில்‌ கூறப்படும்‌ தவறான யுக்திகளை அறியாதார்‌, அவைகளும்‌ 
ப்ரமாணங்களாகுமோ என்று ஸந்தேஹப்பட்டு, நம்‌ வைதிக மதத்தில்‌ ங்ரத்தை 
குறைந்தவர்களாக ஆகக்கூடூமென்ற காரணத்தால்‌ பிற மதங்கள்‌ தூஷிக்கப்படுகின்றன. 
தர்க்கங்களைக்‌ கொண்டு ப்ரஹ்மகாரணவாதத்தை மறுக்கும்‌ பிறமதங்கள்‌ 
தூஷிக்கப்படூவதால்‌ இப்பாதம்‌ தர்க்க பா_தம்‌ எனப்படுகிறது. ஸாங்க்யம்‌, வைசேஷிகம்‌, நானு 
பெளத்தமதங்கள்‌, ஜைநம்‌, பாசுபதம்‌ எனும்‌ எட்டூமதங்கள்‌ தூஷிக்கப்பட்டு, முடிவில்‌ 
ஸ்ரீபாஞ்சராத்ரத்திற்கு முழுப்ராமாண்யம்‌ ஸ்தாபிக்கப்படூகிறது. 


முதல்‌ அதிகரணத்தில்‌ ஸாங்க்ய மதம்‌ தள்ளப்படுகிறது. முன்‌ அதிகரணங்களில்‌ 
வேதாந்த வாக்யங்கள்‌ ஸாங்க்ய மதத்தைச்‌ சொல்லவில்லை என்றது. இங்கு அம்மதம்‌ 
தோஷங்களுடையது என்கிறது. 
ஸாங்க்ய மத தூஷணம்‌ 


2.2.1. ரசநா அநுபபத்தி அதிகரணம்‌ - கபிலருடைய ஸாங்க்ய மதத்தில்‌, ப்ரஹ்மத்தால்‌ 
அதி ஸஷ்டிக்கப்படாத (ப்ரஹ்மத்தீன்‌ நீலை இல்லாமலே ப்ரத ஈனமே ஜகத்காரணம்‌. ப்ரதானம்‌ 
மூலப்ரக்ருதி எனும்‌ அசேதனதத்வம்‌ ஸத்வம்‌, ரஜஸ்‌, தமஸ்‌ எனும்‌ மூன்று தீ_ரவ்யங்கள்‌ 
கொண்டது. இவை மூன்றும்‌ தீரவியங்கள்‌, குணங்களல்ல. இவை மூன்றும்‌ முறையே ஸுக 
துக்க மோஹமே வடிவெடூத்தவை. மூலப்ரக்ருதி, சேதநர்களான புருஷர்களின்‌ ஸந்நீதியில்‌ 
விகாரமடைகிறது. அப்போது ப்ரக்ருதியிலிருந்து மஹான்‌, மஹானிலிருந்த அஹங்காரம்‌, 
ஸாத்விக அஹங்காரத்தினின்று பதினொரு இந்த்ரியங்கள்‌, தாமஸ அஹங்காரத்தீனின்று 
ஐந்து தந்மாத்ரைகள்‌ இவை உண்டாகின்றன. இருவகை அஹங்காரத்திற்கும்‌ ராஜஸ 
அஹங்காரம்‌ உதவிபுரிகிறது. மப்த தந்மாத்ரையிலிருந்து ஆகாமம்‌, ஸ்பர்ம 
தந்மாத்ரையிலிருந்து வாயு, இதே க்ரமத்தில்‌ அந்தந்த தந்மாத்ரைகளிலிருந்து அக்னி, ஜலம்‌, 
பிருதிவி எனும்‌ பூதங்கள்‌ உண்டாகின்றன. மூலப்ரக்ருதியானது மற்றொன்றின்‌ 
விகாரமானதன்று: மற்ற அனைத்துக்கும்‌ காரணமாயிருப்பது. அதனால்‌ மூலப்ரக்ருதீ 


எனப்படுகிறது. ஸாங்க்யபுருஷன்‌ எனப்படும்‌ ஆத்ம தத்வம்‌ சைதன்ய ஸ்வரூபமானது; 
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குணமற்றது; நீத்யமானது; ஒவ்வொரு மரீரத்தீலும்‌ வேறாயிருப்பது; விகாரமற்றது; செயலற்றது 
- ஆகையால்‌ கர்த்தாபோக்தாக்கள்‌ அன்று. அறிவிலிகள்‌ புருஷனாகிற சைதன்யத்தை 
ப்ரக்ருதியிலும்‌, ப்ரக்ருதியின்‌ கர்த்ருத்வத்தை புருஷனிடமும்‌ ஏறிட்டு நானே கர்த்தா; நானே 
போக்தா: என நீனைக்கிறார்கள்‌. இந்த அஜ்ஞானத்தால்‌ ஸம்ஸாரம்‌; முற்சொன்ன 


தத்‌ வஜ்ஞானத்தால்‌ மோக்ஷம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “சரீரம்‌ உலகம்‌ முதலான கார்யப்பொருள்கள்‌ தம்மைப்‌ போன்ற அசேதனப்‌ 
பொருளையே காரணமாகக்‌ கொண்டவை, கார்யப்‌ பொருளாயிருக்கையாலே; 
குடத்தைப்போலே' எனும்‌ அநுமானத்தில்‌ சரீரம்‌ ஸுகதுக்கமயமாயிருப்பதால்‌ ஸுகதுக்க 
ரூபமான ஸத்வரஜஸ்‌ தீரவியங்களின்‌ ஸமூஹமான ப்ரக்ருதீயே, இவற்றுக்கு 
ஸஜாதீயமாயிருப்பதால்‌, காரணமாயிருக்க முடியும்‌. 


ஸித்‌: உலகில்‌ மரம்‌ ரதமாவதற்கு, வேண்டிய உபகரணங்களிலிருந்தாலும்‌ அறிவுள்ள 
தச்சன்‌ வேணும்‌. ஆக, அசேதனமான ப்ரக்ருதி தானே சரீரம்‌ முதலியவற்றை உண்டாக்காது. 
பரமசேதனனால்‌ அதீ ஷ்டி_க்கப்பட்டால்தான்‌ அவற்றை உண்டாக்க முடியும்‌. ஆக 
ப்ரஹ்மத்தால்‌ அதி ஷ்டி க்கப்படாத ப்ரத ஈனம்‌ ஜகத்காரணம்‌ எனும்‌ ஸாங்க்ய மதம்‌ யுக்திக்கு 
பொருந்தாதது. ஸத்வ ரஜஸ்‌ தமஸ்‌ இவை குணங்களைன்றே ப்ரஸித்தீ பெற்றவை. 


குணங்களான அவை உலகிற்கு உபாதான காரணமாக முடியாது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: பாலானது ஒரு சேதனனால்‌ அதீ ஸஷ்டி க்கப்படாமலே தானே தயிராகிறதே. 
மழைநீர்‌ இளநீராகவும்‌, மாம்பழ ரஸமாகவும்‌ ஆகிறதே. இவைபோல ப்ரத ானமும்‌ ஒரு 


சேதநனால்‌ அதீ ஸஷ்டி_க்கப்படாமல்‌ தானே பரிணமிக்கக்‌ குறையில்லை. 


ஸித்‌: மண்‌ ஒரு சேதநனால்‌ அதீ ஸஷ்டி க்கப்பட்டே குடமாகிறது. பரிணாமம்‌ நீகழும்‌ 
இடங்களில்‌ ஒரு சேதநனால்‌ அதி ஷ்டி_க்கப்பட்டே பரிணாமங்கள்‌ நீகழ்வதால்‌, பால்‌ 
தயிராகுமிடங்களிலும்‌ பரமசேதநனால்‌ அதீஷ்டிக்கப்பட்டே அவ்வாறு ஆகின்றன 
என்னவேணும்‌. ஸ்ருதி, 'யோ5ப்ஸுதீஷ்ட ந்‌: ப்ருஹ 5.7.4) என்று நீர்‌ முதலானவற்றை 
பரிணமிக்கச்‌ செய்பவன்‌ பரமாத்மாவே என்று ஓதீற்று. ஆக ஒரு சேதநனால்‌ 
அதி ஸஷ்டி க்கப்படாமல்‌ ப்ரக்ருதி பரிணமியாது. ஒரு சேதநனால்‌ அதீ ஸஷ்டி க்கப்படாமலே 
ப்ரக்ருதிக்கு பரிணாமத்தை அங்கீகரித்தால்‌, பரிணமிப்பதையே இயல்பாகக்‌ கொண்ட ப்ரக்ருதி 
எப்போதும்‌ ஸ்ருஷ்டிநிலையிலேயே இருக்கும்‌. பரிணாமமின்மையாகிற லயநிலையை அடைய 
வழியேயில்லை. பூர்வபக்ஷி, ப்ரக்ருதி லயநீலை அடைவதாகக்‌ கூறுவது அஸங்கதமாகும்‌. 
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ஆக ஸ்வதந்த்ர ப்ரக்ருதி ஜகத்காரணமாகமாட்டாது. பசு தின்னும்‌ புல்‌ தானாகவே பாலாகிறதே; 
அதுபோல்‌ ப்ரக்ருதியும்‌ தானாகவே பரிணமிக்கலாமேயென்னில்‌, புல்‌ தானாகவே பாலாக 
மாறுவதில்லை. பரமசேதநனால்‌ அதீ ஸஷ்டி_க்கப்பட்டே, பகவத்‌ ஸங்கல்பத்தினாலேயே, பசுவின்‌ 
வயிற்றில்‌ பாலாகிறது. அதே புல்லை எருது உண்ணும்போது அவை பாலாவதீல்லையன்றோ. 
ஆக ஸ்வதந்த்ர ப்ரக்ருதி ஜகத்காரணமாகமாட்டாது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: செயலற்ற நொண்டி அறிவற்ற குருடன்‌ தோளில்‌ ஏறிக்கொண்டு 
நொண்டி வழிகாட்ட குருடன்‌ போகிறான்‌. ஸ்காந்தம்‌ அருகில்‌ இரும்பு நகர்கிறது. அதுபோல்‌ 
செயலற்ற புருஷன்‌ ஸந்நீதி யில்‌ அறிவற்ற மூலப்ரக்ருதி செயல்புரியத்தட்டில்லை. புருஷன்‌ 
ப்ரதானத்தை அநுபவிக்கும்‌ பொருட்டும்‌, அவனது மோக்ஷத்தின்‌ பொருட்டும்‌ ப்ரக்ருதிக்கு 
புருஷ ஸந்நிதானம்‌ எங்கள்‌ மதத்தில்‌ அங்கீகரிக்கப்பட்டுள்ளது. ஆகையால்‌ ஸ்வதந்த்ர 
ப்ரக்ருதி புருஷ ஸந்நீதி மாத்திரத்திலே ஜகத்காரணமாகலாம்‌. 


ஸித்‌: நொண்டி குருடன்‌ த்ருஷ்டாந்தம்‌ இங்கு பொருந்தாது. நொண்டிக்கு வழிகாட்டத்‌ 
தெரியவேணும்‌. குருடனுக்கு நொண்டி காட்டூம்‌ வழியை புரிந்துகொள்ள அறிவு வேணும்‌. 
உன்‌ மதத்தில்‌ புருஷன்‌ நொண்டியைப்போல்‌ செயலற்றவன்‌. ப்ரக்ருதி குருடனைப்‌ போல்‌ 
அறிவற்றது. செயலற்ற புருஷன்‌ அறிவற்ற ப்ரக்ருதி இவைகளுக்கிடையே தொழில்‌ நடக்காது. 
ஸ்காந்தம்‌ இரும்புக்கருகில்‌ இருந்தால்தான்‌ இரும்பு செயல்படும்‌. உன்‌ செயலற்ற புருஷனுக்கு 
ஸமீபத்தில்‌ வருதல்‌ இயலாது. ஆக புருஷ ஸந்நிதானத்தால்‌ ப்ரக்ருதி ஜகத்காரணமாக 
முடியாது. ஸ்காந்தம்‌ போல்‌ அருகில்‌ வருவது என்பதில்லை; எப்போதுமே புருஷன்‌ ப்ரக்ருதியின்‌ 
அருகிலேயே உள்ளான்‌ என்னில்‌, அப்போது புருஷ ஸந்நீதீ எப்போதுமிருக்கையால்‌ 
எப்போதும்‌ ஸ்ருஷ்டி நடந்துகொண்டேயிருக்கும்‌. ப்ரளயமே வராது. 


மேலும்‌ ஸாங்க்யர்‌ புருஷனை நீத்யமுக்தனாகச்‌ சொல்வதால்‌, அவனுக்கு 
ஸம்ஸாரபந்தம்‌ மோக்ஷம்‌ இரண்டும்‌ பொருந்தாது. “ஸத்வரஜஸ்‌ தமஸ்‌ த்ரவ்யங்கள்‌ 
ஸமநீலையில்‌ இருந்தால்‌ ப்ரளயம்‌' என்று அங்கீகரிக்கும்‌ ஸாங்க்யன்‌, ஸ்ருஷ்டிக்கு அவற்றின்‌ 
வைஷம்யத்திற்கு (ஏற்றத்தாழ்வுக்கு எந்த காரணமும்‌ சொல்வதில்லை. ஆக பரமசேதனன்‌ 
ப்ரக்ருதியை அதி ஷ்டி_ ப்பதாக அங்கீகரித்தாலன்றி அவன்‌ மதத்தில்‌ ஸ்ருஷ்டிநிலையே ஏற்பட 
வழியில்லை. ப்ரத்யக்ஷமாகக்‌ காணும்‌ விஷம ஸ்ருஷ்டியைக்‌ கொண்டு, ஏற்றத்தாழ்வை 
விளைக்கும்‌ மக்கி மூலப்ரக்ருதிக்கு உண்டு என்று அநுமானிக்கிறேன்‌ என்னில்‌, அப்போதும்‌ 
மூலப்ரக்ருதி அசேதனமாகையால்‌ அது ஒட்டாது. “ப்ரக்ருதியைக்‌ காண்பது புருஷனுக்கு 
பேக. ம்‌. அதிலிருந்து விடுபடுவது மோக்ஷம்‌' என்கிறான்‌. அவன்‌ மதத்தில்‌ விகாரமற்ற புருஷன்‌ 
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காண்பதும்‌ விடூபடூவதும்‌ அஸங்கதம்‌. மேலும்‌ ப்ரக்ருதி ஸந்நீதி எப்போதுமிருப்பதால்‌ 
எப்போதுமே பே £க_மேயாய்‌ மோக்ஷம்‌ உண்டாக வழியில்லை. இப்படி பயன்‌ இல்லாமையாலே, 
ப்ரக்ருதியானது அநுமானத்தால்‌ ஸாதிக்கத்தக்கதன்று. புருஷன்‌ விகாரமற்றவன்‌ என்று 
கூறிக்கொண்டே அவன்‌ ப்ரக்ருதியைக்‌ காண்பவனாகவும்‌ அநுபவிப்பவனாகவும்‌ சொல்வது; 
ஸம்ஸாரமும்‌ மோக்ஷமும்‌ புருஷனுக்கன்று ப்ரக்ருதிக்கே என்று சொல்லிக்கொண்டே 
புருஷனுடைய போக மோக்ஷங்களுக்கு ப்ரக்ருதி செயல்படுகிறது என்று சொல்வதாய்‌, 


முன்னுக்குப்பின்‌ முரணாகப்‌ பேசும்‌ ஸாங்க்ய மதம்‌ அஸமஞ்ஜஸம்‌ என்றதாயிற்று. 
நையாயிக வையேஷிக மத தூஷணம்‌ 


2.2.2. மஹத்தீ ர்க்காதி கரணம்‌ - இவ்வதிகரணத்தில்‌ அதி ஷ்ட ஈதாவாக ஈங்வரனை 
அங்கீகரித்தும்‌, பரமாணுகாரணவாதம்‌ செய்யும்‌ நையாயிக வையேஷிக கார்க்கிகி மதங்கள்‌ 
தூஷிக்கப்படுகின்றன. (அதி ஷ்ட ஈதா - தலைவனாகீ நீயமிப்பவன்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: பல அவயவங்கள்‌ சேர்ந்து ஒரு அவயவி உண்டாகிறது. அவயவங்களது 
எண்ணிக்கைக்கேற்ப அவயவியின்‌ உருவம்‌ மலைபோலோ கடுகு போலோ இருக்கும்‌. 
அவயவியை அவயங்களாக பிரித்துக்கொண்டே சென்றால்‌, இனி பிரிக்கமுடியாது எனும்‌ நிலை 
வருமே அந்த அவயவம்‌ பரமாணு. இத்தகைய பரமாணுக்களே ஜகத்காரணம்‌. 


ஸித்‌: கணாத மதத்தினர்‌, இரு பரமாணுக்கள்‌ சேர்ந்து ஒரு த்‌_வயணுகம்‌, மூன்று 
த்‌_வயணுகம்‌ சேர்ந்து ஒரு த்ர்யணுகம்‌ மூஹத்தீர்க்கம்‌ - இப்படி பரமாத்மாவின்‌ ஸங்கல்பத்தினால்‌ 
பரமாணுக்கள்‌ ஒன்றோடொன்று இணைந்து உலகம்‌ தோன்றுகிறது என்கிறார்கள்‌. 
இக்கோட்பாட்டை ஏற்பதற்கில்லை. ஓர்‌ அவயவத்திற்கு நான்கு திக்குகள்‌, மேல்‌, கீழ்‌ ஆகிய ஆறு 
பக்கங்கள்‌ உள்ளன. நூல்‌ போன்ற அவயவங்கள்‌ இந்த ஆறு திக்குகளிலும்‌ ஒன்டோடொன்று 
சேர்ந்து துணியான அவயவி உண்டாகிறது. அதே போன்று த்‌ _வயணுகம்‌ தோன்றும்போது 
பரமாணுக்கள்‌ தங்களது ஆறு பக்கங்களுடன்‌ சேர்ந்து த்‌ வயாணுவை தோற்றுவிக்கின்றன 
என்று ஏற்கவேணும்‌. பரமாணுவிற்கு அவயவம்‌ இல்லையெனில்‌ அவை பற்பல சேர்ந்தாலும்‌ 
ஒரு பெரிய பொருள்‌ உண்டாகாது. ஆக பரமாணுவிற்கு அவயவம்‌ உண்டு என ஏற்கவேணும்‌. 
ஏற்கவே, அவை மேலும்‌ பல “அவயங்களாக பிரிக்கத்தக்கவை' என்றும்‌, இப்படி ஒரு நீலை 
நீல்லாமல்‌ ஒப்புக்கொண்டே செல்லவேண்டிவரும்‌. பிரிக்க முடியாத பரமாணு எனும்‌ மூலகாரணம்‌ 
ஒன்று தோன்றவே தோன்றாது, இல்லையாகிவிடும்‌. ஆக பரமாணுக்கள்‌ சேர்ந்து த்‌_வயணுகம்‌, 
த்ர்யணுகம்‌ உண்டாவதாகக்‌ கூறும்‌ இவர்கள்‌ அடிப்படைக்‌ கொள்கை பொருந்தாது. 
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பரமாணுவில்‌ ஆதீயில்‌ ஒரு கிரியை உண்டாகி அதனால்‌ பரமாணுக்கள்‌ 
ஒன்றொடொன்று சேரத்தொடங்கி படிப்படியாக உலகம்‌ உண்டாகிறது என்கின்றனர்‌. இதில்‌ 
உலகம்‌ உண்டாவதற்கு மூலகாரணமான பரமாணுவில்‌ ஏற்படும்‌ முதற்கிரியை 
புண்யபாபங்களால்‌ உண்டாகும்‌ அத்‌ ௬ுஷ்டத்தால்‌ ஏற்படுவது என்கின்றனர்‌. இந்த அத்ருஷ்டம்‌ 
நீத்யமானால்‌ பரமாணுக்கள்‌ ஒன்றாகச்‌ சேர்ந்து உலகம்‌ ஏன்‌ இதற்குமுன்‌ உண்டாகவில்லை? 
அந்த அத்ருஷ்டம்‌ இப்போதுதான்‌ பக்வநிலையை அடைந்தது என்று கூறினால்‌, எல்லா 
ஜீவர்களுடைய அத்ருஷ்டங்களும்‌ ஒரே ஸமயத்தில்‌ பக்வநிலையை அடைந்ததற்கு ப்ரமாணம்‌ 
என்ன? ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸங்கல்பத்தால்‌ பரமாணுவில்‌ கிரியை ஏற்பட்டது என்றால்‌, அவர்களது 
அநுமான ப்ரமாணத்தால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஸித்தீக்காது. எனவே அதன்‌ ஸங்கல்பத்தினாலே கிரியை 
உண்டாகிறது என்பது பொருந்தாது. ஆக பரமாணுவில்‌ கிரியைக்கு காரணமில்லையாகிறது. 
ஆக, இவர்கள்‌ யுக்தியைக்‌ கொண்டு 'பரமாணுக்கள்‌ ஜகத்காரணம்‌' என்பது பொருந்தாது. 
சாஸ்த்ரத்தில்‌ சொன்னபடி உலகை சரீரமாகக்‌ கொண்ட ப்ரஹ்மமே ஜகத்உபாதான காரணம்‌ 


என்பதை அங்கீகரிக்கவேணும்‌. 


ஜாதீ முதலானவை பொருளோடுூ ஒன்றி நீற்பதை பொருந்தவைக்க ஸமவாயம்‌ எனும்‌ 
ஸம்பந்தத்தை அங்கீகரிக்கிறார்கள்‌. க டத்வம்‌ எனும்‌ ஜாதி க டமான தீரவியத்தோடுூ 
பிரிக்கமுடியாதபடி ஒன்றி நிற்பதற்கு காரணமாக வேறொரு ஸம்பந்தத்தை 
ஒப்புக்காள்ளவேணும்‌. அதற்கு வேறொரு ஸம்பந்தத்தை ஒப்புக்கொள்ளவேணும்‌. இப்படி 
அநவஸ்தை எனும்‌ தோஷம்‌ உண்டாகும்‌. ஜாதி தீரவியத்தோடூ ஒன்றி நீற்பது அதன்‌ இயல்வு 
என்று அங்கீகரித்து விட்டால்‌, ஸமவாய ஸம்பந்தத்தை கல்பிக்க வேண்டிய அவசியமில்லை. 
இந்த ஸமவாய ஸம்பந்தம்‌ நித்யம்‌ என்கிறார்கள்‌. ஸம்பந்தம்‌ நீத்யமானால்‌ ஸம்பந்தத்தை 
உடைய ௧ டத்வ ஜாதியும்‌ க டமும்‌ நீத்யமாகவேணும்‌. இது ப்ரத்யக்ஷ விருத்தம்‌, 
இக்காரணத்தாலும்‌ இம்மதம்‌ பொருந்தாது. 


கார்யப்பொருள்களான வாயு, தேஜஸ்‌, ஜலம்‌, பூமி எனும்‌ பூதங்களில்‌ ஸ்பர்ம, ரூப, 
ரஸ, கந்த குணங்கள்‌ காணப்படுகையால்‌, இந்த பூத பரமாணுக்களான காரணப்‌ 
பொருள்களிலும்‌ அந்த குணங்கள்‌ இருக்கவேணும்‌. காரணப்௦பொருளில்‌ இருந்தால்தான்‌ 
கார்யப்பொருளிலும்‌ இருக்கும்‌ என்பது அவர்கள்‌ கருத்த). அப்போது ௧ டத்தில்‌ காணப்படும்‌ 
அநீத்யத்வம்‌, அவயவத்வம்‌, ஸ்தூலத்வம்‌ முதலான தன்மைகளையும்‌ காரணமான 
பரமாணுக்களில்‌ அவர்கள்‌ ஏற்கவேணும்‌. அவர்களோ பரமாணுக்களை நீத்யம்‌, 


நீர்‌அவயவம்‌, ஸ்்ஷ்மம்‌ என்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ கொள்கைப்படி இவற்றுக்கு எதிர்த்தட்டான 
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அநீத்யத்வம்‌, அவயவத்வம்‌, ஸ்தூலத்வம்‌ ஆகியவையே ஸித்திக்கும்‌. இதைத்‌ 
தவிர்ப்பதற்காக பரமாணுக்களில்‌ ரூபம்‌ முதலானவை இல்லை என்று கொண்டால்‌, அவர்கள்‌ 
கொள்கைப்படி காரணத்தில்‌ இல்லாத ரூபம்‌ முதலானவை கார்யப்‌பொருள்களான கடம்‌ 
முதலானவற்றிலும்‌ இல்லாமற்போகும்‌. இத்தகைய தோஷங்களடியாக அணுகாரணவாதம்‌ 
பொருந்தாததாக உள்ளது. 


கபிலருடைய ஸாங்க்ய மதத்தில்‌ வேதத்திற்கு விரோதமான கருத்துக்கள்‌ இருந்தாலும்‌, 
24 அசேதன தத்வங்களின்‌ எண்ணிக்கை போன்ற சில விஷயங்கள்‌ வேதத்தில்‌ கூறியபடி 
உள்ளன. ஆனால்‌ இவர்கள்‌ மதத்திலோ எல்லா கருத்துக்களும்‌ வேதத்திற்கு 
முரண்பட்டதாகவே இருப்பதால்‌ வைதிகர்களுக்கு முழுதும்‌ அநாதரணீயமாயிற்று. 


பெளத்த (வைப ஈஷிக ஸெளத்ராந்திகி மத தூஷணம்‌ 


2.2.3. ஸமுத £யாதீ கரணம்‌: பெளத்தர்கள்‌ வைப ஈஷிகர்‌, எஸளத்ராந்தீகர்‌, 
யோக ஈசரர்‌, மாத்‌ யாத்மிகர்‌ என்று நாலுவகைப்பட்டவர்கள்‌. நால்வருமே புத்தருடைய 
சிஷ்யர்கள்‌. இவர்களில்‌ வைபாஷிகன்‌ “உலகம்‌ ப்ரத்யக்ஷமாயும்‌ க்ஷணிகமாயுமிருப்பது' 
என்கிறான்‌. ஸெளத்ராந்திகன்‌ “அநுமானத்தால்‌ உலகம்‌ அறியப்படுவது, க்ஷணிகமாயிருப்பது' 
என்கிறான்‌. யோகாசரன்‌ வெளியுலகை இல்லை செய்கிறான்‌. இம்மூவரும்‌ “ஜஞானமே 
ஆத்மா, அது கணத்தில்‌ அழிவதே' என்கிறார்கள்‌. ஒன்றுமே இல்லை என்கிறான்‌ மாத்யமிகன்‌. 
இவர்களில்‌ க்ஷணிகமான வெளியுலகை அங்கீகரிக்கும்‌ வைபாஷிகனும்‌, ஸெளத்ராந்திகனும்‌ 
இவ்வதிகரணத்தில்‌ தள்ளப்படுகின்றனர்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: பரமாணுக்கள்‌ நான்கு, அவை முறையே ப்ருதிவீ, ஜலம்‌, தேஜஸ்‌, வாயு 
என்பன. பல பூமி பரமாணுக்கள்‌ சேர்ந்து பூமியும்‌, பல ஜல பரமாணுக்கள்‌ சேர்ந்து ஜலமும்‌, 
பல தேஜ:பரமாணுக்கள்‌ சேர்ந்து அக்னியும்‌, பல வாயு பரமாணுக்கள்‌ சேர்ந்து வாயுவும்‌ 
உண்டாகின்றன. அவை நான்கும்‌ ஒன்றாகச்‌ சேர்வதால்‌ தேஹேந்த்ரியங்கள்‌, இப்ரபஞ்சம்‌ 
உண்டாகின்றன. ஜ்ஞான ஸந்தானமே (அறிவு பரம்பரையே ஆத்மா. அவை அனைத்தும்‌ 
க்ஷணிகம்‌ - அதாவது முதல்‌ க்ஷணத்தில்‌ தோன்றி அடூத்த க்ஷணத்தில்‌ அழிபவை. இவற்றை 
ஸ்திரம்‌ என்று மயங்குவதே அஜ்ஞானம்‌. ஆகவிப்படி க்ஷணிகமான நாலுபூதங்களும்‌ 
அவற்றிலிருந்து க்ஷணிகங்களான தேஹேந்த்ரியங்களும்‌ உண்டாவதே ஜகத்உத்பத்தி. 
உள்ளிருக்கும்‌ க்ஷ்ணிக ஜ்ஞானத்தொடரான ஆத்மா இவற்றை ஸ்தீரமென்று அறிவதால்‌ உலக 
வ்யவஹாரம்‌ ஏற்படுகிறது. ஜகத்‌ உத்பத்திக்கும்‌ லோக வ்யவஹாரத்திற்கும்‌ வேறு எதையும்‌ 


ஒப்புக்கொள்ளத்‌ தேவையில்லை. 
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ஸித்‌: இம்மதம்‌ பொருந்தாது. ஏனெனில்‌ பரமாணுக்கள்‌ முதல்‌ க்ஷணத்தில்‌ தோன்றி 
இரண்டாம்‌ க்ஷணத்தில்‌ ஒன்றாகச்‌ சேர்ந்து மூன்றாம்‌ க்ஷணத்தில்‌ பூமி முதலான 
பூதங்களாகின்றன என்று ஏற்கவேண்டும்‌. பரமாணுக்கள்‌ இரண்டாம்‌ க்ஷணத்தில்‌ அழிந்தால்‌ 
எவ்வாறு ஒன்றோடொன்று சேர்ந்து பூதங்களாகவும்‌, தேஹேந்த்ரியங்களாகவும்‌ ஆகும்‌? 
இப்படி எல்லாவஸ்துக்களும்‌ க்ஷணத்திலேயே அழிபவையாகச்‌ சொல்வதால்‌ இவர்கள்‌ மதத்தில்‌ 


ஜகத்‌உத்பத்தியும்‌ லோக வ்யவஹாரமும்‌ ஒட்டாது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: உலகம்‌ உண்டாவதில்‌ தட்டில்லை. பரமாணுக்கள்‌ க்ஷண நேரம்‌ 
இருப்பதாயினும்‌ உலகம்‌ உண்டாகலாம்‌. க்ஷணிகமான ௫லையற்று பூமி முதலியவற்றில்‌ 
ஸ்தீரமான அவித்யை, அதிலிருந்து ராகத்வேஷங்கள்‌, அதிலிருந்து விஜ்ஞானம்‌, அதனால்‌ 
வஸ்துக்களின்‌ தோற்றம்‌, அதிலிருந்து தேஹத்தின்‌ தோற்றம்‌, அதிலிருந்து ஜ்ஞானம்‌ 
தோன்றுகிறது. மீண்டும்‌ அவித்யை தொடங்கி ஜ்ஞானம்‌ வரை சக்கரம்போல்‌ மாறிமாறித்‌ 
தோன்றுகின்றன. ஆகையால்‌ உலகம்‌ தோன்றுவதீல்‌ தட்டில்லை. ஆக, பூதபெளதிக 
ஸமுதாயம்‌ ஏற்படுவதும்‌ லோகவ்யவஹாரமும்‌ பொருந்துகிறது. 


ஸித்‌: அவித்யை முதலானவை பூ ,தபெ ளதீக ஸமுதாயமாவதற்கு காரணமாகமாட்டா. 
சிப்பியை வெள்ளிபென்றறியும்‌ மயக்கம்‌ சிப்பி முதலான வஸ்துக்களின்‌ சேர்க்கைக்கு எப்படி 
காரணமாக முடியும்‌? அஸ்திரத்தில்‌ ஸ்திரம்‌ உள்ளது என்ற விபரீத ஜ்ஞானத்தால்‌ அஸ்திரமான 
உலகம்‌ தோன்றினாலும்‌ அது ஸ்திரமாயிராது. அவ்வுலகில்‌ ஒன்றும்‌ செய்ய இயலாது. 
க்ஷணிக வஸ்துவை ஸ்தீரமாக நீனைக்குமவனும்‌ அக்கணத்திலேயே அழிந்துவிடூவதால்‌, 
ராகத்வேஷங்கள்‌ எப்படி ஏற்படும்‌? எனவே இம்மதம்‌ ஏற்கலாகாது. பின்க்ஷ்ணம்‌ உண்டாகும்‌ 
வேளையில்‌ முன்க்ஷணம்‌ அழிந்து விடுவதால்‌, முன்க்ஷணம்‌ பின்க்ஷணத்தீற்கு காரணமாக 
முடியா. ஆகையால்‌ எல்லாம்‌ க்ஷணிகம்‌ எனும்‌ இம்மதத்தில்‌ ஜகத்‌ உத்பத்தி ஒட்டாது. 


முன்‌ க்ஷணத்தின்‌ அப £வமே (இன்மையே பின்க்ஷணத்திற்குக்‌ காரணம்‌ என்னில்‌, 
அந்த அப £வம்‌ அந்த க்ஷணத்தில்‌ அந்த இடம்‌ மட்டுமின்றி எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ எல்லா 
தேசங்களிலும்‌ இருக்கையால்‌, எல்லா வஸ்துக்களும்‌ எல்லா இடங்களிலும்‌ எல்லாக்‌ 
காலங்களிலும்‌ உண்டாக வேண்டிவரும்‌. இதைத்‌ தவிர்ப்பதற்கு, கார்யத்துக்கு 
முன்க்ஷணத்திலிருப்பது மட்டுமே அதற்கு காரணம்‌ என்னில்‌, ஒரு க டக்ஷணம்‌ அதற்கு அடுத்த 
க்ஷணத்திலுள்ள பசு, எருமை, கல்‌ முதலான ஸகல வஸ்துக்களுக்கும்‌ காரணமாக 
வேண்டிவரும்‌. இதைத்‌ தவிர்ப்பதற்கு, முன்க்ஷணத்தில்‌ உள்ளதாய்‌, கார்யத்தோடூ ஒரே 
ஜாதியை உடையதே அதற்கு காரணமாகும்‌ என்னில்‌, ஒரு க்ஷணத்தீலுள்ள க டம்‌ அடுத்த 
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க்ஷணத்திலுள்ள எல்லா க டங்களுக்கும்‌ காரணமாக வேண்டிவரும்‌. இதைத்‌ தவிர்ப்பதற்கு 
ஓர்‌ உத்தரக டக்ஷணத்தீற்கு ஒரு பூர்வக டக்ஷணமே காரணமெனில்‌ - அப்போதும்‌, எந்த ஒரு 
க டத்திற்கு எந்த ஒரு க டம்‌ காரணம்‌ என்று நீர்ணயிக்க முடியாது. இதை தவிர்ப்பதற்கு, எந்த 
தேசத்தில்‌ ஒரு க டக்ஷணம்‌ உள்ளதோ, அது அதே தேசத்திலுள்ள அடுத்த க டக்ஷணத்தீற்கு 
காரணம்‌ என்னவேணும்‌. அப்போது தேசம்‌ ஸ்தீரமானது என்று ஒப்புக்கொண்டதாகும்‌. “எல்லாம்‌ 


க்ஷணிகம்‌' எனும்‌ பெளத்த மதம்‌ அழிந்தது. ஆக எவ்விதத்திலும்‌ பெளத்த மதம்‌ பொருந்தாது. 


முன்‌ கூறிய தோஷங்களை தவிர்ப்பதற்காக, காரணமில்லாமலேயே கார்யம்‌ 
உண்டாகிறது என்னில்‌, அதிபதி, ஸஹகாரி முதலானவற்றை ஜ்ஞானமுண்டாகக்‌ காரணமாக 
இம்மதத்தீல்‌ ப்ரதிஜ்ஞை செய்திருப்பது ஒட்டாது. இதைத்‌ தவிர்ப்பதற்கு முன்க டத்திற்கு 
காரணமான க்ஷணமே இந்த ௧ டம்‌ உண்டாகும்‌ வரை இருக்கிறது எனில்‌, முன்க டக்ஷணமும்‌ 
இப்போது உண்டான க்ஷணமும்‌ ஒரே காலத்தில்‌ ஏற்பட்டு இரண்டு க டங்கள்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ 
காணவேண்டிவரும்‌. இப்படிக்‌ காணப்படவில்லை எனவே இந்த கார்யகாரண ப £வம்‌ 


பொருந்தாது. 


இதுவரை “அஸத்ததிலிருந்து 'ஸத்‌' உண்டாகிறது எனும்‌ அஸத்கார்ய வாதம்‌ தள்ளப்பட்டது. 
இனி, உள்ள வஸ்து அடியோடு இல்லாமல்‌ போவதும்‌ ஒட்டாது என்று நீரூபிக்கப்படுகிறது. 
உள்ள வஸ்து ப்ரத்யக்ஷமாகக்‌ காணும்படி அடியோடு இல்லாமற்போவதாகிற நீரந்வய விநாமம்‌ 
இம்மதத்தில்‌ சொல்லப்படுகிறது. க டம்‌ தடியால்‌ அடிக்கப்பட்டு உடைவதால்‌ ஏற்படும்‌ அழிவு 
ஸ்தூலநாமம்‌. ஒவ்வொரு க்ஷணத்திலும்‌ தோன்றுகிற க டத்தின்‌ அழிவு ஸ*க்ஷ்ம நாமம்‌. 
இந்த இருவகையான நாமமும்‌ அவ்வஸ்துவுக்கு ஸம்பவியாது. ஏனெனில்‌, கடம்‌ 
அழியும்போது ஓடு, சில்லிகளாகிறதே தவிர அடியோடு அழிவதில்லை. ஆக ஒரு வஸ்து 
மற்றஹாரு நிலையை அடையும்‌ ஸாந்வய விநாமத்தை ஏற்கலாம்‌. அடியோடு அழியும்‌ நீரந்வய 
விநாமத்தை ஏற்கவியலாது. 


விளக்கு அணையும்‌ போது, உள்ள விளக்கு அடியோடூ அழிகிறதே! பழுக்கக்‌ காய்ச்சிய 
இரும்பில்‌ நீர்த்துளி விழுந்தால்‌, அது அடியோடு அழிகிறதே! இதைக்‌ கொண்டு “மற்ற 
வஸ்துக்களும்‌ ஒவ்வொரு க்ஷணமும்‌ அடியோடு அழிகின்றன என்று அநுமிக்கிறோம்‌ என்று 
க்ஷணிகத்வ வாதீகள்‌ கூறுவார்களாகில்‌, விளக்கு அணையும்‌ போது அது ஸு*க்ஷ்ம 
தேஜஸ்ஸாக மாறுகிறது; நீர்த்துளி நீராவியாக மாறுகிறது என்று அநுமிக்கலாம்‌. நீரந்வய 
விநாமத்தை ஏற்க வேண்டியதில்லை. காண்பதையொட்டி காணாததை கற்பிக்கலாம்‌. 


காணாததையோட்டி காண்பதைத்‌ தள்ளுவது தகாது. ந்யாய விரோதமும்‌, கெளரவம்‌ எனும்‌ 
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தோஷமும்‌ வரும்‌. ஆக பெளத்தர்களால்‌ கற்பிக்கப்படும்‌ இருவிதமான நீரந்வய 
விநாயங்களும்‌ ஒட்டா. உள்ள வஸ்து அடியோடு அழியாது என்றதாயிற்று. 


பெளத்தர்கள்‌ இல்லாத வஸ்துவிலிருந்து லோகம்‌ உண்டாகிறது என்றும்‌, உண்டான 
லோகம்‌ துச்சமாகிறது (இல்லாததாகிறத) என்றும்‌ சொல்கிறார்கள்‌. துச்சம்‌ - குதிரைக்கொம்பு 
போல்‌ இல்லாத வஸ்து. லோகத்தில்‌ மண்ணாலான ௧ டம்‌ மண்ணுருவிலேயே இருப்பதையும்‌, 
ஸுவர்ணத்தினாலான வளை ஸுவர்ணமயமாகவே இருப்பதையும்‌ காண்கிறோம்‌. அதுபோல்‌, 
ம£ந்யத்திலிருந்து ஒரு வஸ்து உண்டாகிறதென்னில்‌, உண்டான வஸ்துவும்‌ கந்யமாகவே 
இருக்கவேண்டிவரும்‌. அதனால்‌ ஒரு பயனும்‌ இல்லை. ஒரு க்ஷணத்திற்குமேல்‌ லோகம்‌ 
முழுதும்‌ அடியோடு நாமமாகிறதென்கையாலே, ம*ந்யமாக ஒப்புக்கொள்ள நேரிடூவதால்‌ 
பெளத்த (சாக்ய மதம்‌ ஏற்கத்தக்கதன்று. 


ஆகாமம்‌ ம*ந்யம்‌ என்கிறார்கள்‌. ஆகாயம்‌ சூந்யமாகக்‌ காணப்படுவதில்லை. கருடன்‌ 
பறக்கிறது என்னும்போது, எங்கே என்று வினா எழ, பூமியில்‌ என்றோ ஜலத்தீல்‌ என்றோ 
கூறுகிறோமா? பஞ்சபூதங்களில்‌ ஒன்றான “ஆகாயத்தில்‌' என்று இடத்தைக்‌ கூறுகிறோம்‌. நாம்‌ 
ப்ரத்யக்ஷமாக பூமி, ஜலம்‌, அக்னி இவற்றைக்‌ காண்கிறோம்‌. அவை உண்டு என்கிறோம்‌. 
அவ்வாறே ஆகாயமும்‌ உண்டு, மந்யமன்று. 


பூமி முதலானவற்றின்‌ அப ஈவமே இன்மையே ஆகாமம்‌ என்றும்‌ கூறமுடியாது. 
அப ஈவமானது ப்ராக_ப ஈவம்‌, ப்ரத்‌ வம்ஸாப ஈவம்‌, அந்யோந்யாப வம்‌, அத்யந்தாப £வம்‌ 
என்று நால்வகை. ஒரு வஸ்து உண்டாவதற்கு முற்காலத்தில்‌ இருப்பது ப்ராக_ப £வம்‌. ஒரு 
வஸ்து அழிந்ததற்கு பிற்காலத்தில்‌ இருப்பது ப்ரத்‌ வம்ஸாப ஈவம்‌. வஸ்து இருக்கும்போது 
இவ்விரு அப £வங்களும்‌ இருக்கமுடியாது. ஆகாயத்தை பூமி முதலானவற்றின்‌ 
ப்ராக_ப ஈவமாகவோ, ப்ரத்வம்ஸாப ஈவமாகவோ கொண்டால்‌, பூமி இருக்கும்போது ஆகாயம்‌ 
இல்லாமல்‌ போகவேண்டிவரும்‌. இது ப்ரத்யக்ஷவிருத்தம்‌. இனி, க டம்‌ படம்‌ இரு 
வஸ்துக்களிடையே அந்யோந்யாப ஈவத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டால்‌, ௧ டத்தின்‌ 
அந்யோந்யாப ஈவம்‌ படத்தில்‌, படத்தின்‌ அந்யோந்யாப ாவம்‌ க டத்தில்‌ உள்ளது. வேறு 
இடங்களில்‌ இவ்வப £வம்‌ இருக்கமாட்டாது. ஆகாயத்தை இவ்விருவஸ்துக்களின்‌ 
அந்யோந்யாப ஈவமாகக்‌ கொண்டால்‌, அவ்விரு வஸ்துக்களிடையே ஆகாமம்‌ இருக்க 
முடியாது. இதுவும்‌ ப்ரத்யக்ஷ வ்ருத்தம்‌. கடைசியான அத்யந்தாப £வம்‌, ஒரு வஸ்து அடியோடூ 
இல்லாமலிருக்கும்‌ போது ஏற்படுவது. பூமி இருக்கும்போது அது இருக்குமிடத்திலேயே நாம்‌ 
ஆகாயத்தைக்‌ காண்கையாலே, ஆகாமம்‌ அதன்‌ அத்யந்தாப ஈவமாகவும்‌ ஆகமுடியாது. 
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உண்மையில்‌, ஒரு வஸ்துவின்‌ அப ஈவம்‌ உள்ள வஸ்துவின்‌ நீலையாகவே சொல்லப்படுகிறது. 
பானையின்‌ ப்ராக_ப £வம்‌ அதன்‌ முன்நிலையான மண்கட்டி; ப்ரத்வம்ஸாபாவம்‌ அது 
உடைந்து ஓடுகள்‌; அதன்‌ அந்யோந்யாபாவம்‌ படம்‌; பூமியில்‌ பானை அடியோடு இல்லை 
என்றவிடத்தில்‌ பானையின்‌ அத்யந்தாப வம்‌ பூமி. ஆக பூமி முதலானவற்றின்‌ அப _ாவம்‌ 
ஆகாமமானாலும்‌, அது ப்ரத்யக்ஷமாகக்‌ காணப்படும்‌ வஸ்துவாகவே முடியும்‌. ஆக ஆகாஸம்‌ 


ம*ந்யமாகமாட்டாது. 


இறந்த காலம்‌, நிகழ்காலம்‌, எதிர்காலம்‌ என்று காலம்‌ மூவகைப்படுகிறது. “அன்று 
கண்டதை இன்று காண்கிறேன்‌” எனுமிடத்தில்‌ ஒரு காலத்தில்‌ இருந்ததை மற்றொரு காலத்தில்‌ 
அநுபவிக்கையாகிற ப்ரத்யபி ஜ்ஞா ரூபமான ஜ்ஞானம்‌ காணப்படுகிறது. இப்ரத்ய 
பிஜ்ஞையிலிருந்து இருவேறு காலங்களிலிருந்த வஸ்து ஒன்றே என்று அறிகிறோம்‌. 
வஸ்துக்கள்‌ க்ஷணிகமானால்‌, க்ஷணந்தோறும்‌ வேறுவேறு வஸ்துக்கள்‌ உண்டாக 
வேண்டுகையால்‌, இருவேறு காலங்களிலுமிருக்கும்‌ வஸ்து ஒன்றே என்றறியும்‌ 
இப்ரத்யபிஜ்ஞை ஒட்டாமல்போகும்‌. ஆக வஸ்துக்கள்‌ க்ஷணிகமன்று. 


பூர்வபக்ஷம்‌: வஸ்துக்கள்‌ க்ஷணிகம்‌ எனும்போது எந்த வஸ்துவும்‌ அதைப்பற்றி 
அறிவுண்டாகும்‌ அடுத்த க்ஷணத்தில்‌ இருக்கமுடியாதாகையால்‌, எந்த வஸ்துவுமே அறிவுக்கு 
விஷயமாகமாட்டாதே என்ன, ஸெளத்ராந்திகன்‌ சொல்கிறான்‌: அறிவுண்டாகும்‌ க்ஷணத்தில்‌ 
ஒரு வஸ்து இல்லாமலிருப்பதால்‌ அவ்வஸ்து அறிவுக்கு விஷயமாகமாட்டாது 
என்னவொண்ணாது. ஒரு வஸ்து இருப்பதாலேயே அது அறிவுக்கு விஷயமாகிவிடாது. 
அறிவுக்கு விஷயமாகையாவது - அறிவு உண்டாவதற்கு காரணமாகையே. வஸ்து அறிவை 
உண்டாக்கிவிட்டு தான்‌ அழிந்துபோவதில்‌ தடையில்லை. நீலநீறத்துணி நீலநிறம்‌ முதலான 
விசித்ர ஆகாரங்களை ஸமர்ப்பித்து விட்டே அழிந்துபோவதால்‌, அறிவில்‌ உள்ள நீலநீறம்‌ 
முதலான ஆகாரங்களைக்‌ கொண்டூ அநுமானித்து அறியப்படலாமாகையாலே, க்ஷணிகமான 
வஸ்துக்களும்‌ அறிவுக்கு விஷயமாவதில்‌ தடையில்லை. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ஒரு வஸ்து அழிந்தால்‌ அதன்‌ தர்மம்‌ வேறஹாரு வஸ்துவில்‌ 
சேர்ந்து காணப்படுவதென்பது உலகில்‌ எங்குமே கிடையாது. கண்ணாடி முன்‌ நின்றால்‌ 
நம்முகம்‌ அதில்‌ ப்ரதிபலிக்கிறது. கண்ணாடியை விட்டகன்றால்‌ ப்ரதீபலிப்பதில்லை. ஆக, 
வஸ்துக்கள்‌ அழிந்தபின்‌ அவற்றின்‌ ஆகாரங்கள்‌ மட்டும்‌ அறிவில்‌ ஸமர்ப்பிக்கப்பட்டூ 
ப்ரகாசிக்கின்றன என்று கூறுவது ஒட்டாது. ஆக வஸ்துக்கள்‌ க்ஷணிகமெனும்‌ பெளத்த மதத்தில்‌ 
விசித்ரமான அறிவுகள்‌ ஏற்படுவது அஸங்கதம்‌. 
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மேலும்‌, லோகத்தீல்‌ மனிதர்கள்‌ எதீர்காலத்தீல்‌ சில பயன்களை உத்தேசித்தே 
நிகழ்காலத்தில்‌ சில முயற்சிகளில்‌ ஈடுபடுகிறார்கள்‌. பெளத்த மதத்தின்படி, ப்ரயத்னங்களைச்‌ 
செய்பவர்கள்‌ அந்த க்ஷணத்திலே அழிந்துவிடூவதால்‌, அவர்களுக்கு எதிர்காலத்தில்‌ ஒரு 
பயனுமில்லை. அப்ரயத்னங்களைச்‌ செய்யாத வேறு எவர்க்கோ முயற்சி இல்லாமலேயே 
பயன்கள்‌ ஏற்படூவதாய்ச்‌ சொல்ல வேண்டிவரும்‌. ப்ரயத்னம்‌ செய்தவர்கள்‌ அழிந்தபின்பும்‌, 
அவர்களுடைய ஸம்ஸ்காரம்‌ முதலான ஏதோவொன்று நீலையாயிருந்து பலனையளிக்கிறது 
என்று அங்கீகரித்தாலும்‌ இந்த தோஷத்தை ஓரளவு தவிர்க்கலாம்‌. நிலையான எதொன்றையும்‌ 
இவர்கள்‌ அங்கீகரியாததால்‌, முயற்சி செய்யாதவர்களுக்கும்‌ போகமோக்ஷாதிகள்‌ கிடைக்கும்‌ 
எனும்‌ தோஷம்‌ இவர்களால்‌ தவிர்க்க வொண்ணாததாகீறது. ஆக இவர்களது மதம்‌ 
அஸமஞ்ஜஸம்‌. 


யோகாசார டுபளத்தி மத தூஷணம்‌ 


2.2.4. உபலப்‌ தீ, அதி கரணம்‌ - க்ஷணிகமான ஜ்ஞானமே உள்ளதொழிய 
பாஹ்யார்த்தங்கள்‌ (வெளிப்பொருள்கள்‌ க்ஷணிகமாகக்கூட கிடையாது எனும்‌ 
பெளத்தமதத்தைச்‌ சேர்ந்த யோகாசாரனுடைய மதம்‌ இவ்வதிகரணத்தில்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: பாஹ்யார்த்தங்களில்‌ காணப்படும்‌ விசித்ரமான ஆகாரங்களே 
ஜ்ஞானத்தில்‌ ப்ரதிபலிக்கின்றன என்று வைப ஈஷிகஸைளத்ராந்தீகர்கள்‌ சொல்வது 
ஏற்புடையதன்று. விசித்ர மான ஆகாரங்களையுடையதான ஜ்ஞானத்தை மட்டும்‌ 
அங்கீகரித்தால்‌ போதும்‌. பாஹ்யார்த்தங்களை அங்கீகரிக்கத்‌ தேவையில்லை. ஜ்ஞானம்‌ 
எவ்விடத்திலும்‌ ஆகாரமுள்ளதாகவே ப்ரகாசிக்கிறது. அறியப்படும்‌ ஆகாரம்‌ 
ஜ்ஞானத்தினுடையதே. ஆகையால்‌ அவ்வாகாரமுடைய பாஹ்யார்த்தமான்றை கல்பிக்க 
வேண்டிய அவசியமில்லை. ஜ்ஞானத்தினுடைய ஆகாரம்‌ வெளியில்‌ இருப்பதுபோல்‌ 
தோன்றுவது மயக்கத்தினால்‌ ஏற்படுவது. ஜ்ஞானமும்‌, ஜஜஞேயமும்‌ எப்போதும்‌ சேர்ந்தே 
அறியப்படூவதால்‌ ஜஜேயம்‌ ஜ்ஞானத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறானதல்ல. ஆக பாஹ்யார்த்தங்களை 
ஏற்கவேண்டிய அவசியமில்லை. க்ஷணிகமான ஜ்ஞானமொன்றே உள்ளது. 


ஸித்‌: பாஹ்யார்த்தங்கள்‌ இல்லை என்பது தவறு. “நான்‌ கடத்தை அறிகிறேன்‌” என்பதில்‌ 
ஜ்ஞாதா, ஜ்ஞானம்‌, ஜ்னோயம்‌ அறியப்படும்‌ வஸ்து மூன்றும்‌ தனித்தனியே ப்ரகாசிக்கிறது. 
ஜ்ஞானம்‌ மாத்திரம்‌ உள்ளது; மற்ற இரண்டும்‌ இல்லை என்பது யுக்கிக்குப்‌ பொருந்தாது. மற்ற 
இரண்டும்‌ இல்லையெனில்‌ ஜ்ஞானமும்‌ ஸித்தியாமல்‌ போகும்‌. ஜ்ஞானமும்‌, ஜ்ஞேயமும்‌ 
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சேர்ந்தே அறியப்படுகிறது எனும்போது இரண்டும்‌ வெவ்வேறாகவே ஸித்திக்கும்‌. ஜ்ஞானம்‌ 
க டத்துடன்‌ ஸம்யோக ஸம்பந்தத்தைப்‌ பெறும்போது க டஜ்ஞானம்‌ என்கிறோம்‌. ஆக, 


பாஹ்யார்த்தங்கள்‌ இல்லை எனும்‌ யோகாசார மதம்‌ தவறாகும்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: கடம்‌ முதலான விஷயங்களும்‌, அவற்றை அறிவிக்கும்‌ ஜ்ஞானமும்‌ 
காணப்படுவதால்‌ பாஹ்யார்த்தங்கள்‌ உண்டென்று கூறமுடியாது. அப்போது சிப்பி வள்ளியே, 
பழுது பாம்புதான்‌ என்ன வேண்டிவரும்‌. கனவில்‌ காணும்‌ பொருள்களைப்‌ போல்‌, 


பாஹ்யார்த்தங்கள்‌ இல்லாதவைகள்‌ என்பதே தகும்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ஸ்வப்னத்தீலுண்டாகும்‌ ஜ்ஞானம்‌ தூக்கத்தால்‌ மழுங்கின 
இந்த்ரிய தோஷங்களால்‌ உண்டாமவை: விழித்தவுடன்‌ தள்ளப்படுமவை. ஜாக்ரத்தமையில்‌ 
உண்டாகும்‌ ஜ்ஞானம்‌ கூர்மையான இந்த்ரியங்களால்‌ உண்டாமவை; தள்ளப்படாதவை. 
ஜாக்ரத்தமையில்‌ காணப்படுவதை இல்லாதவைகளாக அநுமானித்தால்‌, உள்ளதை 
இல்லனவாகச்‌ சொல்லும்‌ தோஷம்‌ தவிர்க்கமுடியாது. ஜ்ஞாதா, ஜஜஞேயம்‌ இவையில்லாத 
ஜ்ஞானம்‌ உலகில்‌ எங்கும்‌ ஏற்படுவதில்லை. உள்ளபொருளைப்‌ பற்றியில்லாத அறிவு 
ஸித்திக்கவே மாட்டாது. ஆக, யோகாசார மதம்‌ உலக நடவடிக்கைகளுக்கு முற்றிலும்‌ 
மாறானது; ஏற்கத்தக்கதன்று. உண்மையில்‌, ஸ்வப்நத்தில்‌ உண்டாகும்‌ ஜ்ஞானம்‌ ஸத்யமே. 
ஈஸ்வர ஸ்ருஷ்டமாகையால்‌, கனவில்‌ காணும்‌ பதார்த்தங்களும்‌ உண்மையே. அது பின்னர்‌ 
3ம்‌ அத்‌. இரண்டாம்‌ பாதத்தில்‌ கூறப்படும்‌. இவ்விடத்தில்‌ ஸ்வப்ந பதார்த்தங்கள்‌ 
அஸத்யமென்று ஒப்புக்கொண்டு அப்யுகம வாதம்‌ செய்யப்படுகிறது) 


மாத்‌ _யமிகன்‌ டுபளத்து மததூஷணம்‌ 


2.2.5. ஸர்வதா அநுபபத்தி அதி கரணம்‌ - சில பொருட்களை க்ஷணிகமாகக்‌ 
கொள்ளும்‌ வைபாஷிக, ஸெளத்ராந்திக, யோகாசர (பெளத்தி மதங்கள்‌ கீழ்‌ அதிகரணங்களில்‌ 
தூஷிக்கப்பட்டன. இதில்‌ க்ஷணிகமாகக்கூட எந்த வஸ்துவும்‌ கிடையாது எனும்‌ ஸர்வ 


ம£ந்யவாதியான மாத்‌ _யமிகன்‌ தள்ளப்படுூகிறான்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ஜ்ஞாதா, ஜ்ஞானம்‌, ஜ்ஞோேயம்‌ பாஹ்யார்த்தங்கள்‌ போன்று ஒன்றுமே 
இல்லை. எல்லாம்‌ ப்ரமத்தீனால்‌ ஏற்படுகின்றன. மா£ந்யமே ஸத்யம்‌. காண்பதாகத்‌ 
தோற்றுவது யாவும்‌ பொய்‌. இத்தோற்றம்‌ அழிந்து இல்லாமல்‌ போவதே மோக்ஷம்‌. 
இவ்வுண்மையை ஏற்கப்‌ பக்குவமில்லாதார்க்கு பாஹ்யார்த்தங்களும்‌ ஜ்ஞானமும்‌ 


க்ஷணிகமாக உள்ளன. வஸ்துக்கள்‌ உண்ட என்று ஸாதிக்க விரும்புவோர்தாம்‌ அவைகளுக்கு 
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தோற்றம்‌ கூறவேணும்‌. தோற்றத்துக்கு ப ஈவ அப ஈவங்கள்‌ காரணம்‌ என்ன வொண்ணாது. 
மண்கட்டி அழிந்தே பானையாகிறது. மண்கட்டியின்‌ ஆகாரம்‌ குலைவதுதான்‌ அதன்‌ நாமம்‌. 
மண்கட்டி அழிந்துவிட்டபடியால்‌, ப ஈவத்திலிருந்து உள்ள வஸ்துவிலிருந்த) பானை 
தோன்றவில்லை. இல்லாத வஸ்துவிலிருந்து (அபா வத்தீலிருந்துஒ பானை தோன்றியது 
என்றே தேறும்‌. இல்லாத வஸ்துவிலிருந்து தோன்றுவது இல்லாத வஸ்துவாகவே ஆகும்‌. 
கார்யம்‌ “அஸத்‌'தானால்‌ இல்லாத வஸ்துவானால்‌) அது எதற்கும்‌ உதவாது. ஆக 
பாஹ்யார்த்தங்களின்‌ தோற்றத்தை விளக்க இயலாததால்‌, அவற்றுக்கு ஏற்படும்‌ வளர்தல்‌, 
தேய்தல்‌ முதலான விகாரங்களையும்‌ நீரூபிக்க முடியாது. ஆக மாந்யமே தத்வம்‌. 


ஸித்‌: மாத்‌ யமிகன்‌ சொல்வது எவ்வகையிலும்‌ பொருந்தாது. லோகத்தில்‌ “பானை 
இல்லை என்றால்‌ “பானையின்‌ வடிவத்தோடு இல்லை; ஓடாகவோ சில்லியாகவோ உள்ளது” 
என்றே தேறும்‌. அப்படியே அறியவும்‌ படுகிறது. “பானை இருக்கிறது' என்றால்‌ “பானை தன்‌ 
வடிவத்துடன்‌ இருக்கிறது' என்றே பொருளாகும்‌. அப்படியே அறியவும்‌ படுகிறது. ஆக 
இருக்கிறது என்பதோடு இல்லை என்பதோடு வாசியற ஏதோ ஒரு ஆகாரத்துடன்‌ வஸ்து 
இருப்பதாகவே தேறும்‌. மாத்‌ யமிகன்‌ கருதும்‌ ஸு*ந்யவாதம்‌ எப்படி ப்ரதீஜ்ஞை செய்தாலும்‌ 
தேறாது. ஒரு அவஸ்தையிலிருந்து மற்றொரு அவஸ்தைக்கு மாறுவதே உலகில்‌ எந்த 
வஸ்துவுக்கும்‌ நாமம்‌ என்பதற்கு பொருளாகக்‌ கொள்ளப்படுகிறது. மண்கட்டியின்‌ நாமம்‌ 
பானையின்‌ தோற்றம்‌. கட்டி நிலையில்‌ உள்ள மண்‌ எனும்‌ தீரவியமே காரணமாகவும்‌, பானை 
நிலையில்‌ அந்த மண்ணே அதற்கு கார்யமாகவும்‌ கொள்ளப்படுகிறது. பாவம்‌ அப ாவம்‌ 
என்பவை வஸ்துக்களின்‌ அவஸ்தா விசேஷங்களே. அதாவது, குடத்தின்‌ ப ஈவம்‌ குடத்தின்‌ 
அப £வம்‌ என்பதாக “ப ஈவ அப ஈவங்களை உடைய குடம்‌' என்ற பொருள்‌ ஸித்தீக்கும்‌. உள்ள 
வஸ்துவின்‌ தர்மமே ஸத்த்வமும்‌-அஸத்த்வமும்‌. இன்ன வஸ்து இங்கில்லை என்றால்‌ 
மற்றோரிடத்திலுள்ளதாகத்‌ தேறியே தீரும்‌. இப்போதில்லையென்றாலும்‌ மற்ஹாருபோதில்‌ 
உண்டென்றதாகத்‌ தேறும்‌. ஆக மாத்‌ யமிகனுடைய மந்யவாதம்‌ ஒருபடியாலும்‌ ஸித்திக்காது. 
இவ்விடத்தில்‌ நம்மாழ்வார்‌ அருளிச்செய்த 'உளன்‌ எனில்‌ உளன்‌” எனும்‌ திருவாய்மொழி(.1.9ப்‌ 
பாசுரம்‌ அதன்‌ வ்யாக்யானத்தோடூ ஸேவிக்கத்தக்கது. 


எல்லாம்‌ மாந்யம்‌ என்று ஸாதீக்கப்போராடும்‌ மாத்‌ யமிகன்‌ ஏதேனுமொரு 
ப்ரமாணத்தைக்‌ கொண்டே ஸாதிக்க வேணும்‌. அப்போது அவன்‌ சொல்லும்‌ ப்ரமாணத்தை 
உண்மை என்று அங்கீகரித்துத்‌ தரவேணும்‌. அப்படி அங்கீகரித்தால்‌ ப்ரமாணம்‌ ஒன்று 
உண்மையாகிவிடும்‌. ஸர்வம்‌ மந்யம்‌ என்றது போகும்‌. இதைத்‌ தவிர்ப்பதற்காக 
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அப்ரமாணத்தை அவன்‌ பொய்யானது என்றால்‌ “எல்லாம்‌ ஸுந்யம்‌: என்று ஸாதிக்கும்‌ 


ப்ரமாணம்‌ பொய்யாவதால்‌, எல்லாம்‌ ஸத்யம்‌ என்றே தேறும்‌. 


ஜைன ச்ஷபணி மத தூஷணம்‌ 


2.2.6. ஏகஸ்மிந்‌ அஸம்ப வாதி கரணம்‌ - இவ்வதீகரணத்தீல்‌ அணுகாரணவாதம்‌ 
செய்பவர்கள்‌ எனும்‌ அம்யத்தில்‌ அவர்களை ஒத்திருக்கும்‌ ஜீனர்கள்‌ நீரஸிக்கப்படுகிறார்கள்‌. 

பூர்வபக்ஷம்‌: ஜைன ஸித்தாந்தத்தில்‌ லோகத்தை நீயமித்துப்‌ போரும்‌ ஈற் வரன்‌ 
கிடையாது. அவர்கள்‌ கொண்டாடும்‌ ஜீனேங்வரரும்‌ ஒரு முக்தரே. முக்தி பெறும்‌ அனைவரும்‌ 
ஈங்வரர்கள்‌. கர்மம்‌ கழிந்தபின்‌ எல்லா உலகங்களுக்கும்‌ மேலே உள்ள அலோகம்‌ எனும்‌ 
தேசத்தில்‌ எல்லோர்க்கும்‌ பொதுவாயுள்ள அர்ஹத்‌ சரீரத்தினுள்‌ புகுந்து ஆனந்தத்துடன்‌ 
ப்ரகாசிப்பது மோக்ஷம்‌. ப்ரமாணம்‌ - அவரவர்‌ மாநஸாநுபவம்‌, அநுமானம்‌, ஜைன ஆகமம்‌. 
உலகம்‌ - ஜீவன்‌, தர்மம்‌, அதர்மம்‌, புத்‌_க_லம்‌ பரமாணு, காலம்‌, ஆகாயம்‌ என்று ஆறு 
திரவியங்களாக இருப்பது. இதில்‌ ஜீவன்‌ தானிருக்கும்‌ தேஹத்தில்‌ ஸமபரிமாணன்‌. யானை 
உடம்பில்‌ யானையளவு; பூனை உடம்பில்‌ பூனையளவு. தர்மமாவது, ஜங்கம ஜீவர்களின்‌ 
ஸஞ்சாரத்திற்கு காரணமாய்‌ எங்கும்‌ பரவியிருப்பது. அதர்மமாவது, ஸ்தாவர ஜீவர்களின்‌ 
ஸஞ்சாரமின்மைக்கு காரணமாய்‌ எங்கும்‌ பரவியிருப்பது. புத்‌_க_லமாவது, பரமாணு; அதன்‌ 
ஸமுதாயமான காற்று, தீ, நீர்‌, பூமி, சரீரம்‌, லோகம்‌ முதலியவை என்று இருவகை. காலம்‌ - 
அணுவானதோரு தீரவியம்‌. ஆகாமம்‌ - அளவற்ற வெளியிடம்‌. இத்‌ தத்‌ வங்கள்‌ ஆறும்‌ 
ஸப்தப ங்கீ, ந்யாயத்துக்கு உட்பட்டவை. இந்த நீயாயமாவது 1. உள்ளது 2. இல்லது 3. 
உள்ளதும்‌ இல்லதும்‌ 4. உள்ளது, இல்லது என்று சொல்ல முடியாதது 5. இல்லது, உள்ளது 
என்று சொல்ல முடியாதது 6. இல்லது, உள்ளதென்றோ இல்லதென்றோ சொல்ல முடியாதது, 
7. உள்ளதும்‌ இல்லதும்‌, உள்ளதென்றோ இல்லதென்றோ சொல்ல முடியாமல்‌ இருக்கலாம்‌. 
இந்த ஸப்தபங்கியினாலே எல்லா வஸ்துக்களும்‌ உள்ளதாயுமிருக்கலாம்‌, இல்லாததாயும்‌ 
இருக்கலாம்‌, நீத்யமாயுமிருக்கலாம்‌, அநீத்யமாயுமிருக்கலாம்‌; பி ந்நமாயுமிருக்கலாம்‌, 
அபி ன்னமாயுமிருக்கலாம்‌ ஆக வஸ்துக்கள்‌ யாவும்‌ ஒன்றுக்கொன்று விரோதமான 
தர்மங்களை உடையன. 

ஸித்‌: இம்மதத்தில்‌ சொல்வதுபோல்‌ ஸத்தாயிருக்கை, அஸத்தாயிருக்கை முதலான 
விருத்த தர்மங்கள்‌ ஒரே காலத்தில்‌ ஒரே வஸ்துவில்‌ இருக்கமுடியாது. இருளும்‌ ஒளியும்‌ 


ஓரிடத்தில்‌ சேராது. ஸர்வேங்வரனால்‌ அத்‌ ஷ்டிக்கப்படாத பரமாணுக்களைக்‌ காரணமாகக்‌ 
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கொள்ளும்‌ இவர்கள்‌ மதத்தில்‌ முன்‌ அதிகரணங்களில்‌ சொல்லப்பட்ட தோஷங்கள்‌ ஏற்படும்‌. 
ஆக ஜைனமதம்‌ அத்யந்தம்‌ அநுபபந்நம்‌. 


ஜீவனுக்கு தேஹத்தையொத்த பரிமாணத்தை அளவைச்‌ சொல்வதால்‌, யானையின்‌ 
தேஹத்திலுள்ள ஜீவன்‌ மறுபிறவியில்‌ எறும்பு தேஹத்தில்‌ நுழையும்போது ஆத்ம ஸ்வரூபம்‌ 
பூர்ணமாய்‌ நுழைய முடியாமல்‌ அபூர்ணத்வம்‌ ப்ரஸங்கிக்கும்‌. அதேபோல்‌ எறும்பின்‌ 
தேஹத்தில்‌ உள்ள ஜீவன்‌ மறுபிறப்பில்‌ யானையின்‌ தேஹத்தில்‌ நுழையும்போது 
முழுதேஹத்தை வியாபிக்க முடியாத தோஷம்‌ ஏற்படும்‌. தேஹத்திற்கேற்ப ஜீவஸ்வரூபம்‌ 
ஸங்கோஸ விகாஸங்களையடைகிறது என்றால்‌, விகாரமடைதல்‌ அதனால்‌ ஏற்படூம்‌ 


அநீத்யத்வம்‌ இவை ஏற்பட்டு, குடம்‌ முதலான அநீத்யவஸ்துக்களை ஒத்ததாகிவிடும்‌. 


ஆத்மாவுக்கு முக்தி நிலையில்‌ உள்ள பரிமாணமே நிலையானது: இயல்வானது; அதுவே 
கடைசி சரீரமாயிருக்கையால்‌. ஆகையால்‌, ஸம்ஸார தஸையிலும்‌ ஆத்மாவுக்கு இயல்வான 
அப்பரிமாணத்தை இசையவேணும்‌. பூர்வ மீமாம்ஸையில்‌ வேத _விருத்‌_த மான 
ஆகமங்களின்‌ அப்ராமாண்யம்‌ நீரூபிக்கப்பட்டூள்ளது. வேதத்துக்கு முரணாகப்‌ பேசும்‌ ஜைன 


ஆகமங்கள்‌ தள்ளத்தக்கதே. 
பாமாபத மத தூஷணம்‌ 


2.2.7. பமாபத்யதி கரணம்‌ - இவ்வதீகரணத்தீல்‌ ருத்‌_ரனால்‌ கூறப்பட்ட பாசுபத மதம்‌ 


தள்ளப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: இதனை தோற்றுவித்தவன்‌ சிவன்‌. அவன்‌ ஸர்வஜ்ஞன்‌. மோக்ஷ 
ஸ்வரூபத்தையும்‌ அதைப்‌ பெறுவதற்கு உபாயங்களையும்‌ சொல்வதற்காகவே இதனைத்‌ 
தோற்றுவித்தான்‌. ஆகையால்‌ இம்மதம்‌ எல்லோராலும்‌ ஏற்கத்தக்கது. 


அம்மதக்‌ கோட்பாடுகள்‌: ஈஸ்வரன்‌ அநுமானத்தால்‌ ஸாதிக்கப்படூபவன்‌. 
உபநீஷத்துக்களால்‌ அறியத்தக்கவனல்லன்‌. பஸுபதீ நீமித்தகாரணம்‌. மூலப்ரக்ருதி 
உபாதான காரணம்‌. இம்மதத்தினர்‌ காபாலிகர்‌, காளாமுகர்‌, பாமாபதர்‌, சைவர்‌ என 
நால்வகைப்பட்டவர்கள்‌. இதில்‌ காபாலிகர்‌ “பெண்குறியின்‌ மேல்‌ இருப்பவனாகத்‌ தன்னை 
த்யானித்து ஒருவன்‌ மோக்ஷம்‌ பெறலாம்‌; கண்டிகை ர௬ுசகம்‌ முதலான கழுத்தணிகள்‌, காதணி, 
சிகாமணி, பஸ்மம்‌, யஜ்ஞோபவீதம்‌ இவற்றை தரிப்பவன்‌ இவ்வுலகில்‌ பிறவான்‌' என்கின்றனர்‌. 
காளாமுகர்‌ “கபால பாத்ரபோஜனம்‌, மவ சாம்பலில்‌ குளிப்பது, அதை உண்ணுதல்‌, 
தடிகொண்டிருத்தல்‌, ஸுராகும்பத்தை ஸ்தாபித்து அதில்‌ அர்ச்சனை செய்தல்‌ முதலானவை 
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மோக்ஷ ஸாதனம்‌' என்கின்றனர்‌. ருத்ராக்ஷ கங்கணம்‌, தலையில்‌ ஒன்றாக முடிந்த சடை, 
மண்டையோடு, சாம்பலில்‌ குளிப்பது இவை மோக்ஷ ஸாதனங்கள்‌ என்று சைவ ஆகமங்கள்‌ 
கூறுகின்றன. சைவர்‌ - “மற்ற ஜாதியைச்‌ சேர்ந்தவனும்‌ சிவதீக்ஷை பெற்றால்‌ 
அந்தணனாகலாம்‌. காபாலிக விரதம்‌ அநுஷ்டிப்பதால்‌ மற்ற மூன்று ஆங்ரமங்களைச்‌ 
சேந்தவனும்‌ ஸந்யாஸியாகலாம்‌' என்று ஒரு கிரியை செய்வதாலேயே வர்ணாமரமங்கள்‌ 


மாறிவிடும்‌ என்கின்றனர்‌. 


ஸித்‌: வேதவிருத்‌_த மாயிருப்பதால்‌ இம்மதம்‌ மிகவும்‌ அஸமஞ்‌ஜஸமானது. 
வேதங்கள்‌ உலகிற்கு நீமித்த காரணமாயும்‌ உபாதான காரணமாயும்‌ நாராயணனையே 
சொல்கின்றன. ப்ரஹ்மமாகிற இவனைத்‌ த்யானிப்பதான உபாஸனமே மோக்ஷ ஸாதனம்‌ 
என்கிறது. ப்ரஹ்மத்தைக்‌ குறிக்குமிடங்களில்‌ சிலவிடங்களில்‌ மிவருத்ர மப்தங்கள்‌ 
ப்ரயோகிக்கப்பட்டிருந்தால்‌, அவ்விடங்களில்‌ உள்ள ஆகாமம்‌, இந்த்ரன்‌ முதலான 
மப்தங்களைப்‌ போலே நாராயண அநுவாகத்தையொட்டி, நாராயணனையே குறிக்கும்‌ என்பது 
தெளிவு. நாராயண அநுவாகம்‌ நாராயணனையே பரப்ரஹ்மம்‌ என்கிறது. இவ்விஷயம்‌ கீழே 
1.4.8ல்‌ விரிவாகக்‌ கூறப்பட்டது. ஆக வேதத்திற்கு விருத்‌_த_ மான கோட்பாடுகளைச்‌ சொல்லும்‌ 
பமபதி மதம்‌ ஆதரிக்கத்தக்கதல்ல. 


'ப்ரதானம்‌ ஜகத்காரணம்‌, அது அசேதனம்‌; அதைக்கொண்டு ஒரு புருஷனே உலகைப்‌ 
படைக்க வேணும்‌ என்று அநுமானத்தால்‌ ஈஸ்வரனை ஏற்கவேணும்‌. தேஹமற்ற ஈங்வரன்‌ 
உலகைப்படைக்க ப்ரதானத்தை அடைகிறான்‌, குலாலன்‌ பானையைப்‌ படைக்க மண்கட்டியை 
அடைவது போலே என்கிறார்கள்‌. குடத்தைப்‌ படைக்கும்‌ கர்த்தா குயவன்‌ சரீரமுடையவன்‌. 
குடத்தைப்‌ படைக்க மண்கட்டியை அடைகிறான்‌. குயவனுக்கு சரீரம்‌ காண்கையால்‌, ஈஸ்வரனும்‌ 
கர்த்தாவாகையால்‌, அவனுக்கு சரீரத்தை ஏற்கவேணும்‌. சரீரமுடையதற்கு தோற்றமும்‌ அழிவும்‌ 
உண்டு. சரீரத்தை ஏற்காவிடில்‌ ப்ரதானத்தை அடையமுடியாது. சரீரமற்ற ஜீவன்‌ புண்யபாப 
கர்மாநுபவத்திற்காக தேஹேந்த்ரியங்களுக்கு அதீஷ்டானமாவதுபோல்‌, தேஹமற்ற ஈஸ்‌ வரன்‌ 
ப்ரதானத்திற்கு அதிஷ்டானமாகிறான்‌ என்றால்‌, அப்போது ஈங்வரனுக்கும்‌ கர்மாநுபவம்‌ 
ஏற்கவேண்டியதாகிறது. கர்மவங்யனான ஜீவாத்மாவைப்‌ போல்‌ உத்பத்தி விநாமங்களை 
உடையவனாவான்‌. ஈஸ்வரனுக்கு புண்யபாப கர்மங்களையோ அதனால்‌ ஏற்படும்‌ 
ஸுகதுக்கங்களை ஏற்கமுடியாததால்‌, இவர்கள்‌ மதத்தில்‌ ஈஸ்வரன்‌ ப்ரக்ருதியை அதிஷ்டித்து 
நீற்றல்‌ எவ்வகையிலும்‌ பொருந்தாதது. கர்மவமயனாவதால்‌ ஸர்வஜ்ஞனுமாகான்‌. ஆக 
முமுக்ஷுக்களால்‌ சைவமதம்‌ அநாதரிக்கத்தக்கதே. 
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புத்த, முநியாயும்‌, கபிலமுநீயாயும்‌ சொன்ன பெ_ளத்‌_த மாஸ்த்ரமும்‌, ஸாங்க்‌_ய 
மாஸ்த்ரமும்‌ எம்பெருமான்தானே அருளிச்செய்ததாயினும்‌, யோக மதம்‌ சதுர்முக 
ப்ரஹ்மாவால்‌ இயற்றப்பட்டதாயினும்‌, பாமாபதம்‌ ருத்ரனால்‌ சொல்லப்பட்டதாயினும்‌ 
வியாஸபகவான்‌  தூஷிக்கிறாரென்னா அதனால்‌ தேறிய பொருளாவது, 
மும்மூர்த்திகளேயானாலும்‌ வேத_விருத்‌_த_ மாக அவர்கள்‌ பேசினால்‌ அது த்யாஜ்யமே; 
வேத £நுகு_ணமே உத்தேய்யம்‌. 
பாஞ்சராத்ர மாஸ்த்ரம்‌ முழுவதும்‌ ப்ரமாணம்‌ 

2.2.8. உத்பத்த்ய ஸம்பவாதிகரணம்‌ - இப்பாஞ்சராத்ர அதிகரணத்தில்‌, பகவானான 
நாராயணனாலே நேரே அருளிச்செய்யப்பட்டதாய்‌, மோக்ஷ ஸாதனங்களைக்‌ கூறுவதான 
பாஞ்சராத்ர ஆக_மத்தில்‌ “ஸாங்க்யம்‌ முதலான அவைதீ_க மாஸ்த்ரங்களிற்போலே 


அப்ராமாண்யமுண்டூு எனும்‌ அவைதி_க பக்ஷம்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: இப்பாஞ்சராத்ர மாஸ்த்ரத்தில்‌, 'வாஸுதே_வாத்‌ ஸங்கர்ஷணோ நாம ஜீவோ 
ஜாயதே, ஸங்கர்ஷணாத்‌ ப்ரத்‌_யும்ந ஸம்ஜ்ஞம்‌ மந: ஜாயதே, தஸ்மாத்‌, அநீருத்‌ த, 
ஸம்ஜ்ஞோ$ஹங்காரோ ஜாயதே || வாஸுதேவனிடமிருந்து ஸங்கர்ஷணன்‌ எனப்படும்‌ 
ஜீவனும்‌, ஸங்கர்ஷணனிடமிருந்து ப்ரத்‌_யும்நன்‌ எனும்‌ பெயருடைய மனமும்‌ உண்டாகிறது. 
ப்ரத்‌_யும்நனிடமிருந்து அநீருத்‌_த ,ன்‌ எனும்‌ பெயருடைய அஹங்காரம்‌ உண்டாகிறது என்று 
கூறப்படுகிறது. அதாவது, ஜீவன்களுக்கு உத்பத்தியும்‌, அந்த ஜீவன்களுக்கு ஸங்கர்ணாதி 
பெயர்கள்‌ இடப்படூவதாகவும்‌ விளங்குகிறது. வேதம்‌, “ந ஜாயதே ம்ரியதே வா: டட. 2.18) என்று 
ஜீவன்‌ பிறப்பதுமில்லை, இறப்பதுமில்லை என்கிறது. இவ்வாறு ங்ருதிவிருத்‌ த மாய்‌ 
ஜீவோத்பத்தியைக்‌ கூறுவதால்‌ இப்பாஞ்சராத்ர ஆகமம்‌ ப்ரமாணமாக மாட்டா. மேலும்‌, ஸ்ருதி 
“ஏதஸ்மாஜ்‌ ஜாயதே ப்ராணோ மந: ஸர்வேந்த்ரியாணிச என்று பரமாத்மாவிடமிருந்து 
ப்ராணனும்‌, மனமும்‌, எல்லா இந்த்ரியங்களும்‌ உண்டாவதாகச்‌ சொல்லுகிறபோது, 
கர்த்தாவான ஜீவனிடமிருந்து கணமான மனம்‌ உண்டாவதாகச்‌ சொல்லியிருப்பதும்‌ 
ங்ருதிவிருத்‌ தம்‌. 

ஸித்‌: இப்பாஞ்சராத்ர மாஸ்த்ரத்தில்‌ ஜவோத்பத்தி கூறப்படவில்லை. இந்த மாஸ்த்ரத்தை 
ஆராய்ந்தால்‌, மூலமூர்த்தீயான வாஸுதேவனானவன்‌ “அஜாயமாநோ ப_ஹுத £ விஜாயதே' 
பிறப்பற்றவனாயிருந்து கொண்டு பல்படியாகப்‌ பிறக்கிறான்‌ என்றபடி அடியார்கள்‌ தன்னை 
ஆங்ரயிப்பதற்காகவே வாஸுதேவன்‌, ஸங்கர்ஷணன்‌, ப்ரத்யும்நன்‌, அநிருத்தன்‌ எனும்‌ நாலு 
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வ்யூஹ மூர்த்திகளாக தன்‌ இச்சையால்‌ அவதரித்தான்‌ என்பது புலனாகும்‌. இந்நாலு 
மூர்த்திகளை உபாஸிப்பது ப்ரஹ்மத்தை உபாஸித்ததாகும்‌ என்று ஸாத்வத பெளஷ்கர 
ஸம்ஹிதைகளிலும்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளது. ஸங்கர்ஷணன்‌, ப்ரத்யும்நன்‌, அநிருத்தன்‌ எனும்‌ 
மூன்று வ்யூஹ மூர்த்திகளும்‌ முறையே ஜீவன்‌, மனம்‌ அஹங்காரம்‌ எனும்‌ தத்வங்களை 
அதி ஷ்டி த்துநீற்கும்‌ அபி மானி தேவதைகளாகையால்‌, ஸங்கர்ஷணாதீ பதங்களை ஜீவன்‌ 
முதலான பதங்களோடுூ ஒரே வேற்றுமையில்‌ இந்த ஸாஸ்த்ரத்தைச்‌ சேர்ந்த பரம ஸம்ஹிதை 
படித்தது. ஆக அந்த வசனங்களைக்‌ கொண்டு ஜீவோக்பத்தி கூறப்படூவதாகச்‌ சொல்வது 
பொருந்தாது. ப்ராணன்‌, ஆகாமம்‌ முதலானவற்றை அதி ஷ்டி த்து நீற்கும்‌ ப்ரஹ்மத்தை 
ப்ராண ஆகாமாதி மப்தங்களால்‌ ங்ருதி குறிப்பதுபோலே, இந்த மாஸ்த்ரமும்‌ ஜீவன்‌ முதலான 
மப்தங்களாலே அதீ ஷ்ட ஈதாக்களான ஸங்கர்ஷணன்‌ முதலானோரைப்‌ பேசுகிறது. இந்த 
மாஸ்த்ரத்தில்‌ பலவிடங்களில்‌ ஸங்கர்ஷணாதிகளை பரம்பொருளின்‌ வ்யூஹ மூர்த்திகளாகவே 
குறிப்பிட்டூள்ளதால்‌, “ஸங்கர்ஷணோ நாம ஜீவோ: ஜாயதே: என்பதற்கு “ஜீவனுக்கு 
அபி மானியான ஸங்கர்ஷணன்‌ பிறக்கிறான்‌' என்றே தாத்பர்யார்த்த_ம்‌ கொள்ளவேணும்‌. 
மேலே எடுத்துள்ள வசனத்தை எந்த பரஸம்ஹிதை படித்ததோ, அதே பரஸம்ஹிதை “ஜீவன்‌ 
ஆதியும்‌ அந்தமுமற்ற நித்யன்‌' என்று சொல்கிறது. ஆக, 'ஜீவோ ஜாயதே' எனும்‌ வாக்யத்தில்‌ 
ஜீவோத்பத்தி கூறுவதாகக்‌ கொள்வது பொருந்தாது. ஸுத்ரகாரரான ப த_ராயணர்‌ எனும்‌ 
வியாஸர்‌ தம்‌ மஹாபாரதத்தில்‌, “பாஞ்சராத்ரஸ்ய க்ருத்ஸ்நஸ்ய வக்தா நாராயண: ஸ்வயம்‌: 
என்று பாஞ்சராத்ரத்தை உபதேஸித்தவர்‌ ஸாக்ஷாத்‌ நாராயணனே என்று கூறுவதால்‌, இந்த 
மாஸ்த்ரம்‌ முழுவதும்‌ சிறந்த ப்ரமாணமென்று தெளிவு படுத்தியுள்ளார்‌. “ஜீவாத்பத்தியைக்‌ 
கூறும்‌ பாஞ்சராத்ரம்‌ அப்ரமாணம்‌' எனும்‌ அவைதி_கர்களின்‌ பக்ஷத்தை முதலிரண்டு 
ஸத்ரங்களால்‌ எடுத்து, மேலிரண்டூ ஸ*த்ரங்களால்‌ பாஞ்சராத்ர மதமே தமக்கு அபிமதம்‌ என்று 
ஸுத்ரகாரர்‌ காட்டுகையாலே, பரபக்ஷங்களைத்தள்ளும்‌ பாத_த்தீல்‌ இவ்வதிகரணம்‌ இடம்‌ 
பெற்றிருப்பதில்‌ குறையில்லை. 


“அங்கங்களோடு கூடிய வேதங்களில்‌ புருஷார்த்த நீஷ்டையைப்‌ பெறாமல்‌ சாண்டில்யர்‌ 
அதைப்‌ பெறுவதற்கு பாஞ்சராத்ர மாஸ்த்ரத்தைக்‌ கற்றார்‌' எனும்‌ பாஞ்சராத்ர வசனம்‌ இந்த 
மாஸ்த்ரத்தை நஹிநீந்தா ந்யாயத்தாலே புகழ்வதற்காகவே ஏற்பட்டதாகையால்‌ அதீல்‌ 
வேதநீந்தை இல்லை. நாரதர்‌ எல்லா வித்யா ஸ்தானங்களையும்‌ தாம்‌ கற்றதாகச்‌ சொல்லி, 
பூம வித்யை தவிர்ந்த மற்றவற்றில்‌ தான்‌ ஆத்ம ஜ்ஞானத்தைப்‌ பெறவில்லை என்றது 
பூ,மவித்யையை புகழ்வதற்காகவேயன்றி மற்ற வித்யாஸ்தானங்களை நீந்தித்தாக 
ஆகாதன்றோ. 


124 


http://acharya.org 


ஸுத்ரகாரரான வியாஸர்‌ தம்‌ மஹாபாரதத்தில்‌, லக்ஷம்‌ க்ரந்தமுள்ள மஹாபாரதக்‌ 
கடலை புத்தீயாகிற மத்தினால்‌ கடைந்து தயிரிலிருந்து நெய்வயடூப்பது போல்‌ இப்பாஞ்சராத்ர 
யாஸ்த்ரம்‌ ஸாரமாய்‌ எடுக்கப்பட்டது” என்றும்‌, “கர்ம ஜ்ஞான யோகங்களோடு கூடிய பாஞ்சராத்ர 
மாஸ்த்ரம்‌ நாலு வேதங்களோட கூடிய பெரிய உபநீஷத்தாகும்‌. இதை நாரதர்‌ 
ப_த_ரீகால்ரமத்தில்‌ நாராயணனிடமிருந்து கேட்டார்‌' என்றும்‌, “பஞ்சஸம்ஸ்காரம்‌ பெற்ற 
ப்ராஹ்மண, க்ஷத்ரிய, வைய்யர்களாலும்‌, ம£த்ரர்களாலும்‌ பாஞ்சராத்ர முறைப்படி மாதவனே 
அர்ச்சிக்கவும்‌, ஸேவிக்கவும்‌, பூஜிக்கவும்‌ தக்கவன்‌' என்றும்‌ அருளியுள்ளதால்‌ பாஞ்சராத்ர 


மாஸ்த்ரம்‌ முழுவதும்‌ ப்ரமாணமாகும்‌. 


'ஸர்வேஷுச ந்ருபல்ரேஷ்ட_ ஜ்ஞாநேஷ்‌ வேதேஷு த்‌_ருங்யதே | யத ாக_மம்‌ 
யத £ஈந்யாயம்‌ நீஷ்டா நாராயண: ப்ரபு: || (அரசர்‌ தலைவனே! வேதத்தையும்‌, 
நியாயங்களையும்‌ ஒட்டிப்‌ பார்க்கும்போது இந்த மதங்கள்‌ அனைத்திலுமே நாராயணன்‌ 
ஒருவனே முடிந்த பொருளாகக்‌ கூறப்படுகிறான்‌ என்று விளங்கும்‌) என்றன்றோ வேதவியாஸர்‌ 
வாக்கு! அப்படி வேத_ ஈந்த வேத்‌_யனான பரம்பொருளான நாராயணன்‌ தானே பாஞ்சராத்ரம்‌ 
முழுதும்‌ அருளிச்செய்தான்‌ என்கையாலும்‌, அவனது ஸ்வரூபத்தையும்‌ அவனை 
உபாஸிப்பதையுமே இந்த மாஸ்த்ரம்‌ கூறுகையாலும்‌ இந்த ஸாஸ்த்ரம்‌ முழுவதும்‌ 


ப்ரமாணமாகும்‌. 


வேதத்தை மறுக்கும்‌ பெளத்தஜைநாதிகளைப்‌ போலே முழுவதும்‌ அப்ரமாணமாகாமல்‌, 
ஸாங்க்யம்‌, யோகம்‌, பாமாபதம்‌ முதலானவை ஒவ்வோரம்யத்தில்‌ ப்ரமாணமாகின்றன. 
சாரீரகத்தில்‌, ஸாங்க்ய மதத்தில்‌ கூறப்பட்ட தத்வங்கள்‌ அப்ரஹ்மாத்மகங்களல்ல என்றே 
கூறப்பட்டதேயொழிய தத்வங்கள்‌ மறுக்கப்படவில்லை. யோக பாமாபதங்களிலும்‌ 
ஈஸ்வரனை நிமித்தகாரண மாத்ரமென்று கூறுவதையும்‌, ஜீவனான சிவனை 
பரம்பொருளாகக்‌ கூறுவதையும்‌, வேதத்துக்கு முரண்பட்ட ஆசாரங்களைச்‌ சொல்வதையுமே 
மறுத்ததேயொழிய யோக ஸ்வரூபத்தையோ பமாபதி ஸ்வரூபத்தையோ மறுக்கவில்லை. 
பாஞ்சராத்ரமோ முழுவதும்‌ வேதத்தையொட்டியிருப்பதால்‌, வேதங்கள்‌ போன்று முழுவதும்‌ 


ப்ரமாணமாகின்றது. 


வெம்‌ 
N 
ளு 
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இரண்டாம்‌ பாதத்தின்‌ சுருக்கம்‌: 

பிற மதத்தினரது கொள்கைகள்‌ 

ஸாங்க்யர்‌: பகவானது அதிஷ்டானம்‌ இல்லாமலே அசேதனமான ப்ரதானம்‌ உலகமாக 
மாறுகிறது. 

நையாயிகர்‌, வைசேஷிகர்‌: அதிஷ்டிக்கும்‌ ஈஸ்வரன்‌ இருந்தபோதிலும்‌ பரமாணுக்களே 
காரணமாக உலகம்‌ தோன்றுகிறது. 

வைபாஷிகன்‌, ஸெளத்ராந்திகன்‌: வெளிப்பொருள்களே இல்லை, ஜ்ஞானம்‌ ஒன்றே உள்ளது. 
யோகாசரன்‌: வெளிப்‌பொருள்கள்‌ க்ஷணிகம்‌ என்பது கூடப்‌ பொருந்தாது, ஜ்ஞானமும்‌ 
க்ஷணிகம்‌. 

மாத்யமிகன்‌: க்ஷணிகமாகக்கூட எப்பொருளும்‌ இல்லை; யாவும்‌ கூந்யம்‌. 

ஜைனர்‌: காரியகாரண ரூபத்தால்‌ உலகம்‌ நித்யமாயும்‌ அநித்யமாயும்‌, பின்னமாயும்‌ 
அபின்னமாயும்‌, ஸத்யமாயும்‌, அஸத்யமாயும்‌ இருக்கும்‌. ஆத்மா தனது கர்மாநுகுணமாக 
ஏற்கும்‌ சரீரத்தளவு இருப்பது. 

பாசுபதன்‌: உலகுக்கு உபாதான காரணம்‌ பரமாணுக்கள்‌; ஆகமத்தால்‌ அறியப்படும்‌ ஈஸ்வரன்‌ 
நீமித்தகாரணம்‌. ஸம்ஸாரம்‌ அநாதி. ஆகமத்தில்‌ கூறியவாறு கர்மாநுஷ்டானங்களாலே பசுபதி 
ஸாரூப்யம்‌, மோக்ஷம்‌. 


பாஞ்சராத்ரம்‌ வேதத்தை ஒட்டியிருப்பதால்‌, வேதத்தைப்‌ போல்‌ முற்றிலும்‌ 
ப்ரமாணமாகும்‌. மற்றைய மதங்களிலுள்ள குறைகள்‌ யாதுமில்லை. 
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இரண்டாம்‌ அத்யாயம்‌ - மூன்றாம்‌ பாதம்‌ 


வேதத்துக்கு விரோதமான கருத்துக்களைக்‌ கூறும்‌ ஸாங்க்ய, யோக, நீயாய, பெளத்த, 
ஜைந, பாஸுபத மதங்கள்‌ இரண்டாம்‌ பாதத்தில்‌ தூஷிக்கப்பட்டன. இனிவரும்‌ இரண்டு 
பாதங்களில்‌ சேதநாசேதனங்கள்‌ யாவும்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு கார்யமாகும்‌ முறை 
விசாரிக்கப்படூவதன்‌ மூலம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஜகத்காரணம்‌ எனும்‌ வேதாந்த மதத்துக்கு விரோதங்கள்‌ 
பரிஹரிக்கப்படுகீன்றன. இதில்‌ முதல்‌ அதிகரணத்தீல்‌ “வியத்‌' ஞகாஸம்‌ி ப்ரஹ்மகார்யம்‌ என 
நிரூபிப்பதால்‌ இப்பாதம்‌ வியத்பாதம்‌ எனப்படுகிறது. 


ஆகாயத்திற்கு ஸ்ருஷ்டி உண்டு 
2.3.1. வியத_தீ, கரணம்‌ - இவ்வதிகரணத்தீல்‌ “ஆகாயம்‌ ஒரு கார்யப்‌பொருளாக 
ஆகமுடியாது” எனும்‌ பூர்வபக்ஷம்‌ யுக்திகளைக்காட்டி மறுக்கப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ஆகாயத்திற்கு ஸ்ருஷ்டி இல்லை. நீரவயவமான ஆத்மாவுக்குப்‌ போலே 
நீரவயவமான ஆகாமத்தீற்கு உத்பத்தி ஒட்டாது. சாந்தோக்யத்தீல்‌, 'ததை_க்ஷத ப_ஹுஸ்யாம்‌ 
ப்ரஜாயேய: (6.2.3 என்று ஸ்ருஷ்டி ஸங்கல்பத்தைக்‌ கூறியவுடன்‌, ஆகாயத்திலிருந்து 
உத்பத்தியைக்‌ கூறாமல்‌ தேஜஸ்ஸிலிருந்து தொடங்கியே உத்பத்தியைக்‌ கூறிற்று. தைத்ரிய 
முண்டகங்களில்‌ ஆகாமத்திற்கு உத்பத்தி கூறப்பட்டுள்ளதேவயன்னில்‌ - அங்கு “கக்ஷ்மமாக 
இருந்த ஆகாயம்‌ ஸ்தூலமான நீலையை அடைந்தது” என்று கெளணமாகவே அர்த்தம்‌ 


கொள்ளவேணும்‌. 


ஸித்‌: தைத்ரியத்தில்‌, 'தஸ்மாத்‌_வா ஏதஸ்மாத ஈத்மந ஆகாம: ஸம்பூ _,த:” (தை.ஆ.] 
(அத்தகைய பரமாத்மாவிடமிருந்து ஆகாறம்‌ உண்டாயிற்று) என்று ஸ்பஷ்டமாகக்‌ 
கூறியுள்ளதால்‌ ஆகாயத்தீற்கு உத்பத்தி உண்டென்றே கொள்ளவேணும்‌. அது 
அவயவமற்றது; அதனால்‌ அதற்கு உத்பத்தியில்லை என்று கூறுவது பொருந்தாது. 
ஆத்மாவுக்கு ஸ்ருஷ்டி இல்லை என்பதை ஸ்ருதியிலிருந்து நீஸ்சயிக்கீறோமே தவிர அது 
அவயவமற்றது என்பதைக்‌ கொண்டு அநுமானம்‌ செய்கிறோமன்று. 


* இப்பாதத்திலுள்ள ஏழு அதிகரணங்களில்‌, ஆகாயம்‌ தேஜஸ்‌ ஆத்மா இவை ப்ரஹ்மகார்யப்‌ பொருள்கள்‌ 
என்று ஸ்தாபிக்கீற முதல்‌ மூன்று அதிகரணங்களே ஸாக்ஷாத்தாக ஸங்கதங்கள்‌. கடைசி நாலு 
அதிகரணங்கள்‌ ப்ரஸங்காத்‌ ஜீவஸ்வரூபத்தை விளக்கவந்தன. பூர்வ மீமாம்ஸையில்‌, தேஸாந்தர 
காலாந்தரங்களில்‌ கர்மமலன்களை அநுபவிப்பதற்கநுகுணமாக “ஜீவாத்மா சிரகாலஸ்தாயீ என்னப்பட்டது. 
நமக்கு அது போதாது. ப்ரஹ்மகாண்டத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ள ஜீவ ஸ்வரூபஜ்ஞானம்‌ கலந்த 
ப்ரஹ்மோபாஸனங்களை விளக்க வந்த வியாஸரிஷி அதற்கநுகுணமாக ஆத்மாவுக்கு நீத்யத்வம்‌, 
ஜ்ஞாத்ருத்வம்‌, கர்த்ருத்வம்‌, ப்‌ ரஹ்மாதீ னத்வம்‌ முதலானவற்றை ஸ்தாபித்தருள்கிறார்‌. 
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பூர்வபக்ஷம்‌: ஆகாயம்‌ தேஜஸ்ஸுக்கு முதற்காரணமாதலால்‌ முதலில்‌ ஆகாமம்‌ 
தோன்றிற்று என்று கூறி அதற்குப்‌ பின்னரே தேஜஸ்‌ தோன்றிற்று என்று கூறவேண்டும்‌. 
அவ்வாறு கூறவில்லை. “தத்‌ தேஜோ$ஸ்ருஐத' (சாந்‌. 3.2.3 அப்பரம்பொருள்‌ தேஜஸ்ஸை 
ஸ்ருஷ்டித்தது என்று முதலில்‌ அக்னியை ஸ்ருஷ்டித்ததாகச்‌ சொல்லிற்று. தேஜஸ்‌ 
தோன்றியபின்‌ ஆகாயம்‌ தோன்றிற்று என்று கூறுவது பொருந்தாது. மேலும்‌, 
ப்ருஹதாரண்யகத்தீல்‌ “வாயுய்ச அந்தரிக்ஷம்ச ஏதத்‌_ அம்ருதம்‌: (2.3.3 வாயுவும்‌ ஆகாமமும்‌ 
விநாமமற்றவை என்று சொல்லியுள்ளது. விநாமமற்றது என்பதால்‌ ஸ்ருஷ்டியும்‌ இல்லை 
என்றே தேறும்‌. முண்டகத்தில்‌ (.1.10 ப்‌_ரஹ்ம மப்தத்திற்கு மூலப்ரக்ருதி என்ற பொருளும்‌ 
அதே ப்ரகரணத்தில்‌ உள்ள மற்றொரு ப்‌_ரஹ்ம ஸப்தத்தீற்கு 0.1.9) பரமாத்மா என்ற பொருளும்‌ 
காண்கிறது. எனவே இங்கு “ஆகாம: ஸம்பூ,த:' (காயம்‌ உண்டாயிற்று எனுமிடத்தீல்‌ 
ஸம்பூ ,த: எனும்‌ பதத்திற்கு கெளணமாக தோற்றம்‌ கொள்ளலாம்‌. 


ஸித்‌: சாந்தோக்யத்திலேயே ஆகாமத்திற்கு உத்பத்தி அங்கீகரிக்கப்பட்டூள்ளது. 
எங்ஙனேயென்னில்‌, “யேநா$யருதம்‌ ங்ருதம்‌ ப_வதீ' சாந்‌. 6.1.3 எனும்‌ வாக்கியத்தில்‌, 
'ப்‌,ரஹ்மத்தையறிந்தால்‌ அதன்‌ கார்யப்‌ பொருள்கள்‌ அனைத்தும்‌ அறியப்பட்டதாகும்‌; 
மண்கட்டியை அறிந்தால்‌ அதன்‌ கார்யமான குடம்‌, சட்டி முதலியவற்றின்‌ ஸ்வரூபங்களை 
அறிவது போலே” என்று ப்ரதீஜ்ஞை செய்யப்பட்டுள்ளது. ஆகாமம்‌ ப்‌_ரஹ்மத்தினின்று 
தோன்றாவிடில்‌, ப்ரஹ்மஜ்ஞானத்தினால்‌ ஆகாம ஸ்வரூபத்தை அறியமுடியாது. எனவே 
“ஏகவிஜ்ஞாநேந ஸர்வவிஜ்ஞாந” ப்ரதிஜ்ஞை தவறாமைக்காக ஆகாமம்‌ ப்ரஹ்மத்தினின்று 
தோன்றியது என்று ஏற்கவேணும்‌. இவ்வாறு ஆகாமம்‌ ப்ரஹ்மகார்யமாயிருப்பது 
சாந்தோக்யத்திலிருந்தே ஸித்தீப்ப தால்‌ ஆகாம ஸ்ருஷ்டியைக்‌ கூறும்‌ தைத்ரியாதி வாக்யம்‌ 
கெளணமாகாது. அதே சாந்தோக்யத்தீல்‌ “ஸதே_வ ஸோம்ய இதமக்‌_ர ஆஸீத்‌ ஏகமேவ 
அத்‌ விதீயம்‌' சாந்‌. 6.2.] முதலான வாக்கியங்களில்‌ ஸ்ருஷ்டிக்குமுன்‌ ப்ரளயகாலத்தீல்‌ 
ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே இருந்தது என்கையால்‌, ஆகாமம்‌ பிறகு ஸ்ருஷ்டிக்கப்பட்ட தென்று 
தெரிகிறது. “ஐதத_ாத்ம்ய மித_ம்‌ ஸர்வம்‌: (சாந்‌. 6.8.7) இவ்வுலகம்‌ முழுவதும்‌ 
ப்ரஹ்மாத்மகமாகவே உள்ளது எனும்‌ வாக்கியத்தில்‌ ஆகாயம்‌ முதலான எல்லா 
விகாரங்களுமே ப்‌_ரஹ்மாத்மகமமன்று கூறுவதன்மூலம்‌ ப்ரஹ்மகார்யமெனக்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது. “தத்‌ தேஜோ$ஸ்௬ஜத' எனும்‌ வாக்யம்‌ *தேஜஸ்ஸை ப்‌_ரஹ்மம்‌ 
ஸ்ருஷ்டித்ததாக மாத்தீரமே கூறுகிறது; முதலில்‌ ஸ்ருஷ்டித்தது என்று கூறவில்லை' என்றே 
கொள்ளவேணும்‌. ஆகையால்‌ இவ்வாக்யம்‌ மற்ற தைத்ரீயாதி வாக்கியங்களில்‌ கூறப்படும்‌ 


ஆகாயத்தின்‌ ஸ்ருஷ்டியை தடுக்கவல்லதல்ல. 
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தேஜஸ்‌ முதலான சிலவற்றின்‌ உத்பத்தீயை மாத்தீரம்‌ குறிப்பிட்டுச்‌ சொன்னது 
உதாரணத்திற்காக ஸர்வாநுபவ ஸித்தமான தேஜஸ்ஸை எடுத்துக்காட்டியபடி. இவர்கள்‌ ஐவரும்‌ 
பாண்டு புத்திரர்கள்‌ என்று கூறி ஓரிருவர்‌ தோற்றத்தின்‌ முறையைக்‌ கூறி மற்றவர்களின்‌ 
தோற்றமுறையைக்‌ கூறாவிடினும்‌ மற்றவர்களும்‌ பாண்டுவின்‌ புத்ரர்கள்‌ என்று தேறுமன்றோ. 
அதுபோன்று இவையனைத்தும்‌ எம்பெருமானின்‌ கார்யம்‌ 'ஐதத_ஈத்மியம்‌' என்று கூறுவதால்‌ 
ஆகாயத்தின்‌ தோற்றத்தை தனித்து கூறாவிடினும்‌ அது பரமாத்மாவிடமிருந்து தோன்றிற்று 
என்று தேறும்‌. ஙருதியில்‌ ஆகாயத்தை “அம்ருதம்‌” அழியாதது என்றது, தேவர்களைப்போலே 
இதுவும்‌ நெடுங்காலம்‌ இருப்பது என்பதை உணர்த்தவேயன்றி இதற்கு அழிவில்லை 
என்றதாகாது. 

பஞ்சபூதங்களுள்‌ ஒன்றான ஆகாமம்‌ ப்ரஹ்மத்தினின்று உண்டாயிற்று என்பதற்கு 
கூறிய காரணங்களால்‌ வாயுவும்‌ ப்ரஹ்மத்திடமிருந்தே உண்டாயிற்று என்று விளக்கப்பட்டது. 
ப்ரஹ்மத்துக்கே தோற்றமில்லை. மற்றவைகளுக்கு இது ஒருபடியாலும்‌ ஒவ்வாது. ஆகவே 
ஆகாயத்துக்கு உத்பத்தி உண்டூ என்றதாயிற்று. 
பஞ்சபூதங்கள்‌ யாவும்‌ ஸாக்ஷாத்‌ ப்ரஹ்மத்திடமிருந்தே உண்டாகின்றன 

2.3.2. தேஜோதீ கரணம்‌ - எல்லா அசேதன வஸ்துக்களும்‌ ப்ரஹ்மத்தீற்கு 
கார்யமாயிருக்கையால்‌ ப்ரஹ்மமே ஜகத்‌ காரணமாகிறது என்று முன்‌ அதிகரணத்தீல்‌ 
நீங்‌ சயிக்கப்பட்டது. ப்‌_ரஹ்மம்‌ நேரே காரணமாகிறதா அல்லது பரம்பரா காரணமாகிறதா என்ற 
விசாரம்‌ எழுந்தவளவில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ நேராகவே காரணமாகிறது என்று நீங்சயிக்கப்பட௫ூகிறது 
இவ்வதீகரணத்தில்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: தைத்ரீய ஆனந்தவல்லியில்‌ “வாயோரக்‌_னி:' வாயுவிடமிருந்து அக்னி 
உண்டாகிறது என்றும்‌, “அக்‌_நேராப:' அக்னியிடமிருந்து ஜலம்‌ உண்டாயிற்று என்றும்‌, 
'அத்‌_ப்‌ ய: ப்ருதி, வீ ஜலத்திலிருந்து பூமி உண்டாகிறது என்றும்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளது. முதல்‌ 
தத்வம்‌ மட்டும்‌ நேரே ப்ரஹ்மத்தீடமிருந்து உண்டாகிறது. பிந்தைய தத்வங்கள்‌ யாவும்‌ தனக்கு 
முந்திய தத்வங்களிடமிருந்தே உண்டாகின்றன. உலகில்‌ கூடஸ்தபுருஷன்‌ ஒருவன்‌ ஒரு 
பிள்ளையைப்‌ பெற, பிறகு அவன்‌ மூலம்‌ புத்ர பெளத்ர பரம்பரை உண்டாவதைக்‌ காணா 
நீன்றோம்‌. கூடஸ்தபுருஷன்‌ பெளத்ராதீகளுக்கு ஸாக்ஷாத்‌ ஜநகன்‌ ஆவதில்லை. 
அவ்வாறேதான்‌ இங்கும்‌. ஆக அக்னிக்கு வாயு காரணம்‌, ஜலத்தீற்கு அக்னி காரணம்‌, பூமிக்கு 
ஜலம்‌ காரணம்‌. ஆக ப்ரஹ்மத்தினின்று இவை நேரே உண்டாவதீல்லையாகையால்‌, ப்ரஹ்மம்‌ 
இவற்றுக்கு பரம்பரா காரணமாகிறது. 
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சாந்தோக்யத்தில்‌ அக்னி, ஜலம்‌ முதலான பூதங்களின்‌ ஸ்ருஷ்டியைச்‌ சொல்லும்‌ 
ஸந்தர்ப்பத்தில்‌ “ஜலங்கள்‌ அந்நத்தை ஸ்ருஷ்டித்தன' என்றவிடத்தில்‌ அந்ந மப்தத்தினால்‌ 
அடுத்த பூதமான ப்ருதீவியே சொல்லப்படூுவதாகக்‌ கொள்ளவேணும்‌. உண்ணப்படும்‌ அந்நம்‌ 
ப்ருதிவீ விகாரமாகையால்‌ கார்யத்தைக்‌ கூறும்‌ அந்ந மப்தத்தால்‌ காரணமான ப்ருதிவியே 
சொல்லப்படுகிறது. மேலேயும்‌, “தீயின்‌ நிறம்‌ சிவப்பு; நீரின்‌ நிறம்‌ வெளுப்பு; கருப்பு நிறம்‌ 
அந்நம்‌ எனப்படும்‌ ப்ருதிவியினுடையது' என்றும்‌ ஓதப்பட்டூள்ளது. 


“ஏதஸ்மாத்‌ ஜாயதே என்று தொடங்கும்‌ மற்றொரு ஸ்ருதி வாக்யத்தில்‌ 
'ப்ரஹ்மத்திடமிருந்தே ப்ராணனும்‌, மனஸ்ஸும்‌, ஸர்வ இந்த்ரியங்களும்‌, பஞ்ச பூதங்களும்‌ 
உண்டாகின்றன” என்று சொல்லியுள்ளதே யென்னில்‌, அங்கு அந்த பூ தங்கள்‌ 
ப்ரஹ்மத்தீனின்று பரம்பரையாக உண்டாவதாகவே நீர்வஹிக்க வேணும்‌. ஆக, அக்னி, வாயு, 
ஜலம்‌ ஆகிய பூதங்களுக்கு ப்ரஹ்மம்‌ பரம்பரையாகவே காரணமாகிறது; நேரே 


காரணமாவதில்லை. 


ஸித்‌: ப்ரஹ்மம்‌ “நானே பலவாகக்‌ கடவேன்‌: என்று ஸங்கல்பிக்கையால்‌, மஹான்‌ 
முதலான பின்னால்‌ உண்டாகும்‌ கார்யவஸ்துக்கள்‌ யாவற்றுக்கும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ நேராகவே 
காரணமாகிறது. பரம்பரா காரணமாவதில்லை. சாந்தோக்யத்தில்‌, 'தா ஆப ஐக்ஷந்த, பஹ்வ்ய: 
ஸ்யாம, ப்ரஜாயேமஹி: (6.2.3, 4 என்று தேஜஸ்‌ முதலானவை தாமே பலவாவதாக 
ஸங்கல்பித்ததாகக்‌ கூறுமிடங்களில்‌, இந்த ஸங்கல்பம்‌ மஹான்‌ முதலானவற்றுக்கும்‌ 
உள்ளதாகக்‌ கொள்ளவேணும்‌. அசேதனங்களுக்கு இத்தகைய ஸங்கல்பம்‌ ஒட்டாதாகையால்‌ 
தேஜச்‌ சரீரகனான ப்ரஹ்மம்‌ ஸங்கல்பித்து ஜலத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கிறது. ஜல சரீரகனான 
ப்ரஹ்மம்‌ ஸங்கல்பித்து ப்ருதீவியை ஸ்ருஷ்டிக்கிறது என்றே கொள்ளவேணும்‌. 


அந்தர்யாமி ப்ராஹ்மணத்தில்‌, “ய:ப்ருதிவ்யாம்‌ தீஷ்டந்‌ ........ யோ$ப்ஸுதீஷ்ட ந்‌ ...... 
யஸ்தேஜஸிதீஷ்டந்‌ ......... யோவாயெளதீஷ்ட,ந்‌ ....... ய ஆகாஸேதீஷ்டந்‌: என்று பஞ்ச 
பூதங்களை ஸரீரமாகக்‌ கொண்டு ஒவ்வொன்றிலும்‌ அந்தர்யாமியாக இருப்பது கூறப்படூவதாலும்‌, 
ஸுபால உபநிஷத்தில்‌ “யஸ்ய ப்ருதி_வீ மரீரம்‌' என்று தொடங்கி எல்லாக்‌ கார்ய வஸ்துக்களும்‌ 
ப்ரஹ்மத்துக்கு மரீரம்‌ என்கையாலும்‌ ப்ரஹ்மத்திடமிருந்து ஒவ்வொரு கார்ய வஸ்துவும்‌ 
நேரேயே உண்டாகிறது என்று தேறுகிறது. 'ஏதஸ்மாத்‌ ஜாயதே' எனும்‌ ங்ருதிவாக்யம்‌ ப்ராணன்‌, 
மனஸ்‌, ஸர்வ இந்த்ரியங்கள்‌, பஞ்சபூதங்கள்‌ ஆகிய ஒவ்வொன்றும்‌ ப்ரஹ்மத்திடமிருந்தே 
நேரே உண்டாவதாகக்‌ கூறுவதால்‌, முந்திய தத்வத்தை மரீரமாகக்‌ கொண்ட 
ப்ரஹ்மத்திடமிருந்தே நேரே ஒவ்வொரு தத்வமும்‌ உண்டாவதாகக்‌ கொள்வதே பொருத்தம்‌. 
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பூர்வபக்ஷம்‌: லயம்‌ எந்த க்ரமத்தில்‌ உள்ளதோ அதே முறையில்‌ தோற்றமும்‌ 
கூறவேண்டும்‌. ப்ரளய காலத்தில்‌ ஆகாமம்‌ இந்த்ரியங்களிலும்‌, இந்த்ரியங்கள்‌ 
தந்மாத்ரைகளிலும்‌ லயமாகின்றன என்று கூறுவதால்‌, அதே முறையில்‌ 
தந்மாத்ரைகளிலிருந்து இந்த்ரியங்களும்‌, அவைகளிலிருந்து ஆகாயமும்‌ தோன்றிற்று என 
ஏற்கவேணும்‌. இதையே “ஏதஸ்மாத்‌ ஜாயதே' என்ற வாக்யம்‌ கூறுகிறது. அந்த வாக்யத்தீற்கு 
எல்லாம்‌ ப்ரஹ்மத்திடமிருந்து தோன்றியது என்பது கருத்தல்ல. 


ஸித்‌: அவ்வேத வாக்யத்தீன்‌ கருத்து அவ்வாறே என ஏற்றாலும்‌, ஆகாயம்‌ முதலிய 
சொற்கள்‌ போன்று இந்த்ரியம்‌, மனஸ்‌, ப்ராணன்‌ எனும்‌ சொற்கள்‌ பரமாத்மாவை 
கூறுபவைகளே. அவைகளைச்‌ சரீரமாக உடைய பரமாத்மாவிடமிருந்தே அவைகள்‌ 
தோன்றுகின்றன என்றே ஏற்கவேணும்‌. அவ்வாக்யம்‌ பரமாத்மாவை ஜகத்காரணமென்று 


கூறுகிறது என்பதில்‌ எவ்வித தடையுமில்லை. 


சராசரங்களைக்‌ குறிக்கும்‌ மப்தங்கள்‌ பரமாத்மாவிடம்‌ முக்கியமாகவே 
ப்ரயோகிக்கப்படுகின்றன. “தத_நுப்ரவிங்ய ஸச்ச த்யச்சாப வத்‌: இதை வியாபித்து 
சேதநாசேதனங்களாக ப்ரஹ்மம்‌ ஆயிற்று என்கிறபடியே முதலில்‌ அந்தர்யாமியாக ப்ரஹ்மம்‌ 
இருந்து, பிறகே நாமரூபவ்யாகரணமாகையால்‌, தேஜஸ்‌ முதலான சராசரங்கள்‌ பற்றிய 
மப்தங்கள்‌ பரமாத்மாவிடத்தில்‌ முக்கீயமானவையே. ஸர்வ வஸ்துக்களும்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு 
சரீரமாயிருந்து கொண்டு அதற்கு ப்ரகாரமாயிருக்கையால்‌, அந்த வஸ்துக்களைச்‌ சொல்லும்‌ 
தேஜஸ்‌ முதலான மப்தங்கள்‌ ப்ரகாரியான ப்ரஹ்மத்தைச்‌ சொல்லுவதாகவே முடிகின்றன 
வாகையால்‌ முக்கியமாகும்‌. “கே_£' முதலான ஸப்தங்கள்‌ கே £த்வமாகிற ப்ரகாரத்தைச்‌ சொல்லி 
அதோடு கூடியதாய்‌, புலப்படூவதாய்‌ ப்ரகாரியான கே வ்யக்தியையும்‌ முக்கியமாகவே 
சொல்வதைப்‌ போலே. வேதாந்த ஜ்ஞானமில்லாத லெளகிகர்கள்‌ ப்ரகாரியான 
ப்ரஹ்மத்தையறியமாட்டார்களாகையால்‌, தேஜஸ்‌ முதலான ப்ரகாரப்‌ பொருள்களை மட்டுமே 
குறித்து தேஜஸ்‌ முதலான அந்தந்த மப்தங்களை வழங்குவது அமுக்யமேயாம்‌. ஆகையால்‌ 
ஸுக்ஷம சேதநாசேதன விமிஷ்டமான ப்ரஹ்மமே ஸர்வஜகத்‌ காரணம்‌ என்றதாயிற்று. 


ஜீவாத்மா நித்யன்‌ 
2.3.3. ஆத்மாதி கரணம்‌ - ஆகாமம்‌, தேஜஸ்‌ முதலான அசேதனங்கள்‌ ஸ்வரூப 


விகாரமடைவதால்‌ ப்ரஹ்மத்தீற்கு கார்யமாகின்றன என்று முன்‌ அதிகரணங்களில்‌ 
சொல்லப்பட்டது. ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு கார்யமாகிறபடியால்‌ ஜீவோத்பத்தி உண்டோ எனும்‌ 
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ஸங்கையைத்‌ தள்ளி ஜீவ நித்யத்வத்தை ஸ்தாபித்து, அதே ஸமயம்‌ ஸ்வபாவ பரிணாமத்தை 
யொட்டி ஜீவர்களும்‌ ப்ரஹ்மகார்யம்‌ என்கிறது இவ்வதீ கரணத்தில்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றை அறிந்தால்‌ சேதநாசேதனங்கள்‌ அனைத்தும்‌ 
அறிந்ததாகும்‌ என்று ங்ருதிகள்‌ கூறுவதாலும்‌, *ஸதே_வ ஸோம்ய: எனும்‌ ங்ருதியில்‌ 
ஸ்ருஷ்டிக்கு முன்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே இருந்ததாகக்‌ கூறுகையாலும்‌, *தோயேந ஜீவாந்‌ 
வ்யஸஸர்ஜ பூ _ம்யாம்‌' தை. நா. 1.4 பஞ்சபூதங்களோடு ஜீவர்களை பரமாத்மா ஸ்ருஷ்டித்தான்‌ 
என்கையாலும்‌ ஜீவனுக்கு உத்பத்தி சொல்லப்பட்டுள்ளது. ஆக, ஆகாமம்‌ முதலான 
அசேதனங்களுக்குப்‌ போலே, ஜீவனுக்கும்‌ உத்பத்தி கொள்வது அவர்‌ஜநீயம்‌. அவைகள்‌ 
வெகுகாலம்‌ இருப்பது பற்றி நீத்யமென சில வேதவாக்கியங்கள்‌ கூறுகின்றன. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. 'ந ஜாயதே ம்ரியதே வா விபங்சித்‌' கட_ 2.1.8) (அறிவுள்ள 
ஜீவன்‌ பிறப்பதுமில்லை இறப்பதுமில்லை, “ஜஞாஜ்‌எஞள த்‌ _வாவஜள: ங்வே 1.9) 
(ஸர்வஜ்ஞனான ஸர்வே வரனும்‌, அஜ்ஞனான ஜீவனும்‌ பிறப்பற்றவர்கள்‌, நீத்யோ 
நீத்யாநாம்‌ சேதநயங்சேதநாநாம்‌ ஏகோ ப_ஹுநாம்‌ யோ வித_த ஈதி காமாந்‌' (வே 6.13 
௫த்யர்களான பல சேதநர்களுக்கு நீத்பனான ஒரு சேதநன்‌ விருப்பங்களை அளிக்கிறான்‌, 
“அஜோ நித்ய: ஸாஸ்வதோ$யம்‌ புராணோ ந ஹந்யதே ஹந்யமாநே மரீரே' (கட 2.18) 
(பிறப்பற்றவனாய்‌, நீத்யனாய்‌, மாங்வதனாய்‌, பழையோனாயினும்‌ புதியவனாயிருக்கும்‌ இந்த 
ஜீவன்‌ மரீரம்‌ அழியும்போது அழிவதில்லை) முதலான ஸ்ருதிகளிலிருந்து ஆத்மா 
நீத்யனானவன்‌ என்று மாப்‌_த_மாகவே ஏற்படுகிறது. ஜீவன்‌ அநீத்யன்‌ என்று கூறினால்‌ 
முன்புசெய்த புண்யபாபங்களை அநுபவிக்க முடியாமல்‌ போம்‌. கர்மங்களுக்கேற்ப படைப்பு 
என்றதுபோய்‌, விஷம ஸ்ருஷ்டியினால்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு வைஷம்ய நைர்க்‌ ருண்யங்களும்‌ 
ஸம்பவிக்கும்‌. ஆக ஜீவன்‌ நித்யனே. 


அப்படியே ஆகட்டும்‌. ஜீவன்‌ ப்ரஹ்ம கார்யமல்லவாகில்‌, “ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றையறிந்தால்‌ 
ஜீவன்‌ முதலான அனைத்தும்‌ அறிந்ததாகும்‌: எனும்‌ ப்ரதீஜ்ஞை ஒட்டாதேவயன்னில்‌, 
இப்ரதிஜ்ஞையை நீர்வஹிக்க ஆத்மாவுக்கு ஒரு வகையில்‌ கார்யத்வம்‌ அங்கீகரிக்கப்படுகிறது. 
கார்யத்வமாவது, ஒரு வஸ்து மற்றொரு அவஸ்தையை அடைவதேயாம்‌. ஸ்ருஷ்டியின்போது, 
அசேதனப்‌ பொருள்கள்‌ கார்யமாகும்‌ போது ஸ்வரூபமே மாறுபடுகிறது. 
சேதநனுக்கோவென்னில்‌, ஜ்ஞாநாநந்தாதீ ஸ்வரூபத்தீல்‌ மாற்றமில்லாவிட்டாலும்‌, த_ர்மபூ,த 
ஜ்ஞானத்தில்‌ ஸங்கோச விகாஸங்களாகிற ஸ்வபாவ மாறுபாடு ஏற்படுகிறது. ஆக, இந்த 


ஸ்வபாவ மாறுபாட்டைக்‌ கொண்டு ஜீவனும்‌ ப்ரஹ்மகார்யம்‌ எனத்தட்டில்லை. 
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ஆகாமாதிகளைப்‌ போல்‌ ஸ்வரூப மாறுபாடு ஜீவனுக்கில்லையாகையால்‌, ஜீவனுக்கு உத்பத்தி 


இல்லை என்கிறோம்‌. 


ஸ்ருஷ்டிக்கு முன்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றேயிருந்தது என்பதற்கு 'ஸ*க்ஷமநீலையில்‌ நாமரூப 
பிரிவற்ற சேதநாசேதனங்களை சரீரமாகக்‌ கொண்ட ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றேயிருந்தது' என்பதே 
பொருள்‌. ஸ்ருஷ்டிக்குப்‌ பின்‌, நாமரூப பிரிவுகளையுடைய சேதநாசேதனங்கள்‌ ஸ்தூல 
நிலையை அடைந்து ப்ரஹ்மத்துக்கு சரீரமாயுள்ளது. இதனால்‌ ஜீவன்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கப்படுகிறான்‌ 
என்றதாகாது. ஜீவனுக்கு உத்பத்தி விநாமங்களைக்‌ கூறும்‌ ங்ருதிகள்‌ அவனுக்கு த ர்மபூ த 
ஜ்ஞானத்தின்‌ ஏற்றத்தாழ்வை விளைக்கும்‌ தேஹசேர்க்கையாகிற பிறப்பையும்‌, அந்த தேஹம்‌ 
அழியும்போது ஏற்படும்‌ தேஹவியோக_மாகிற மரணத்தையுமே கூறுகின்றது. ஆக, 
அசேதனங்களுக்குப்‌ போலே ஜீவனுக்கு உத்பத்தி இல்லை. 


ஆத்மா ஜ்ஞாதா; அவன்‌ ஸ்வரூபம்‌ அணு 

2.3.4. ஜ்ஞாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணத்தில்‌ ஜீவன்‌, தர்மபூத ஜ்ஞானத்தீன்‌ ஸங்கோச 
விகாஸமடியாக, ப்ரஹ்மத்தீற்கு கார்யப்‌பொருளாகிறான்‌ என்றது. தர்மபூதஜ்ஞானமே 
கிடையாது எனும்‌ வாதம்‌ தள்ளப்படுகிறது இவ்வதீ கரணத்தில்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “விஜ்ஞாநம்‌ யஜ்ஞம்‌ தநுதே' (தை.ஆதநி இஞான ஸ்வரூபனான ஜீவன்‌ 
யஜ்ஞம்‌ செய்கிறான்‌; (யோ விஜ்ஞாநே தீஷ்ட_ந்‌' ப்ருஹ (எவன்‌ ஜ்ஞான ஸ்வரூபனான 
ஜீவனிடம்‌ நீற்கிறானேற்‌ என்று ங்ருதிகள்‌ கூறுகையாலே, ஜீவன்‌ ஜ்ஞானமாத்ர ஸ்வரூபன்‌, 
ஜ்ஞான குணகன்‌ ஞானத்தை குணமாக உடையவன்‌ அல்லன்‌. அதாவது ஜ்ஞாதா அல்லன்‌ 
த்வைதீகள்‌ கூற்று. ஸுஷுப்தி, மூர்ச்சாவஸ்தைகளில்‌ இவனது ஜ்ஞானம்‌ ப்ரகாசிப்பதீல்லை. 
ஜாக்ரத்‌ (விழித்திருக்கும்‌ தமையிலும்‌ இந்த்ரியங்களுக்கு அதீனமாகவே இவனுக்கு 
ஜ்ஞானமேற்படுகிறது. முக்தாவஸ்தையில்‌ ஜீவனுக்கு அறிவில்லை என்று 
ப்ருஹதாரண்யகத்திலும்‌ சொல்லியுள்ளது. ஆகையால்‌ இவனுக்கு ஜ்ஞானமும்‌ 
ஸ்வாபாவிகமன்று; ஆகந்துகம்‌ வந்தேறி. உண்மையில்‌ ஜீவன்‌ ஜடஸ்வரூபனே. சில 
ஸமயங்களில்‌ இவனது ஜ்ஞானம்‌ தோற்றுகிறது (நையாயிகர்கள்‌ கூற்று. ஜீவனை 
ஜ்ஞானஸ்வரூபனாகவும்‌ ஜஞானமுடையவனாகவும்‌ ஏற்றால்‌, அவன்‌ விபுவாக வேண்டிவரும்‌, 


இந்த்ரியங்கள்‌ தேவையற்றதாகும்‌ என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: “ஏஷஹி த்‌_ரஷ்டா ங்ரோதா க்‌ ராதா ரஸயிதா மந்தா பே_த்‌_த £ கர்த்தா 
விஜ்ஞாநாத்மா புருஷ: ப்ரங்ந 6.5) ஒஞான ஸ்வரூபனான இந்த ஜீவன்‌ காண்பவனாய்‌, 


ன 
ம 
மே 


கேட்பவனாய்‌, முகர்பவனாய்‌, சுவைப்பவனாய்‌, நினைப்பவனாய்‌, அறிபவனாய்‌, செய்பவனாய்‌ 
இருக்கிறானன்றேற முதலான பல ங்ருதிகளில்‌ ஜ்ஞான ஸ்வரூபன்‌ மட்டுமன்று, ஞானத்தை 
குணமாகவும்‌ உடையவன்‌ என்கையாலே, ப_த்‌_த, நிலையோடூ முக்த நீலையோடூ வாசியற 
எப்போதுமே ஜீவன்‌ அறிபவனாகவேயிருக்கிறான்‌. அஜ்ஞாதா அல்லன்‌. முக்தநிலையில்‌ 
ஜீவனுக்கு ஸம்ஸார ஜ்ஞானமில்லை என்று கூறிற்று; ஞானமே இல்லை என்று கூறவில்லை. 
ஸுஷுப்தி மூர்ச்சா ஸ்தலங்களில்‌ ஜீவனது தர்மபூதஜ்ஞானம்‌ ஸங்கோசமடைவதால்‌ ஜ்ஞானம்‌ 
தோன்றுவதில்லை. அவன்‌ எப்போதும்‌ ஜஞானமுடையவனே. சில ஸமயங்களில்‌ ஜ்ஞானம்‌ 


பெறுகிறான்‌ என்பது தவறு. 


ங்ருதிகளில்‌ ஜீவனுக்கு உத்க்ராந்தி, ௧_தி, ஆக_திகள்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளன. 
தேஹவியோகத்தின்போது கண்மூலமாவது, வாய்மூலமாவது, மற்ற மரீரப்பகுதிகள்‌ மூலமாவது 
வெளியேறுகிறான்‌ ேத்க்ராந்தி என்றும்‌, சந்தீரலோகத்துக்குச்‌ செல்கிறான்‌ கு_தி என்றும்‌ 
லோகாந்தரத்திலிருந்து திரும்பி வருகிறான்‌ ஞக_கி என்றும்‌ சொல்லுகையாலே, ஆத்மாவின்‌ 
அசைவினாலேயே க._தி, ஆக_தீகள்‌ ஏற்படக்கூடுமாகையாலே, இவனது ஸ்வரூபம்‌ 
அணுவாயிருக்க வேணும்‌. வைசேஷிகள்‌ சொல்வது போல்‌ விபுவாயிருந்தால்‌ இந்த க_திகள்‌ 
பொருந்தா. 'ஸ வா ஏஷ மஹாந்‌ அஜ ஆத்மா ப்ருஹ 6.4.25) இந்த ஆத்மா பிறப்பற்றவனாய்‌ 
பெரியவனாய்‌ விபுவாய்‌ இருப்பவன்‌ என்று ஸ்ருதீ சொல்லியுள்ளதேவயன்னில்‌, இவ்வாக்யம்‌ 
ஜீவாத்மாவைப்‌ பற்றிக்கூறி முடித்தபின்‌, பரமாத்மா ஜீவனது தேஹத்தில்‌ உபாஸநார்த்தமாக 
எழுந்தருளியிருக்கிறான்‌ என்று சொல்லி அவனை விபு என்றது; ஜீவனைச்‌ சொல்லவில்லை. 
ஜீவன்‌ அணு ஸ்வரூபனே. “ஸசாநந்த்யாய கல்பதே' என்று ஸ்ருதியில்‌ சொல்லப்பட்டுள்ள 
விபுத்வம்‌ ஸ்வரூபத்தைப்பற்றியன்று. மோக்ஷதஸையில்‌ தர்மபூதஜ்ஞானத்திற்கு ஏற்படும்‌ 
விகாஸத்தைப்‌ பற்றியதாகும்‌. முண்டகோபநீஷத்‌ “ஏஷோ$ணுராத்மா: என்று நேரே 
ஜீவனை அணுவென்றது. *வாலாக்‌_ர மத ப £க_ஸ்ய: ங்வே 5.9 என்று ஜீவனை 


அணுபரிமாணன்‌ என்றும்‌ சொல்லிற்று. 


ஆத்மா அணுவென்னில்‌, தேஹத்தில்‌ ஓரிடத்தில்‌ இருப்பதால்‌ தேஹத்தீல்‌ மற்ற 
அவயவங்களில்‌ ஏற்படும்‌ ஸுகது:க்கங்களை அநுபவிக்க முடியுமோவென்னில்‌, சந்தனத்தை 
உடலில்‌ எங்கு பூசிக்கொண்டாலும்‌ தேஹம்‌ முழுதும்‌ வாஸனை பெறும்‌ ஆத்மா 
ஸந்தோஷமடைகிறான்‌. அதுபோலே, ஆத்மா தேஹத்தில்‌ ஓரிடத்தில்‌ இருந்தாலும்‌, தேஹம்‌ 
முழுதும்‌ ஏற்படும்‌ ஸுகது:க்கங்களையநுபவிக்கிறான்‌. ஸ்ருதி “ஹ்ருதி, ஹ்யயமாத்மா | தத்ரைக 
தம்‌ நாடீநாம்‌' பருஹ 6.3 என்று ஆத்மாவுக்கு ஹ்ருதயத்தில்‌ இருப்பு சொல்லிற்று. தீபத்தின்‌ 
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ப்ரபை வெளியிலும்‌ பரவி ஒளியைக்‌ கொடுப்பதுபோலே, ஹ்ருதயத்திலுள்ள ஜீவனின்‌ ஜ்ஞானம்‌ 
தேஹம்‌ முழுதும்‌ வ்யாபித்து ஸுகது:க்கங்களையநுபவிக்கிறது. 


“அஹமித_ம்‌ ஜாநாமி* நான்‌ இதை அறிகின்றேன்‌) என்கிறோம்‌. ஆத்மாவே 
ஜ்ஞானமாகில்‌, “நான்‌ அறிவு என்னவேணுமேயன்றி “நான்‌ அறிகின்றேன்‌” 
என்னவொண்ணாது. “அறிகின்றேன்‌” என்பதற்கு “அறிவைவுடையேன்‌” என்பது பொருள்‌. ஆக 
அறிவு வேறு, அறிவுடைய ஆத்மா வேறு. நான்‌ செல்வமுடையேன்‌' என்றால்‌ செல்வம்‌ வேறு, 
செல்வமுடைய மனிதன்‌ வேறு என்பது போல. எனவே ஸ்ருதியும்‌ 'ஜாநாத்‌ யேவா$யம்‌ புருஷ: 
ப்ருஹ. 6.3.30 இப்புருஷன்‌ அறியவே செய்கிறான்‌ என்று அவை இரண்டும்‌ வேறு என்று 
சொல்லிற்று. 'நஹி விஜ்ஞாதுர்‌ விஜ்ஞாதோ விபரிலோபோ வித்‌_யதே' ப்ருஹ 6.3.30 
ஓறிபவனான ஆத்மாவினுடைய அறிவுக்கு அழிவில்லை என்று அறிபவனான ஆத்மாவைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அவனுடைய அறிவை வேறுபடுத்திச்‌ சொல்லிற்று. 


வேதாத்யயனம்‌ நன்றாகச்‌ செய்தவனை வேதமூர்த்தீ என்பது போல்‌, ஆனந்த குணத்தை 
உடைய ப்ரஹ்மத்தை “ஆனந்தே_ா ப்‌_ரஹ்ம' என்பதுபோல்‌, ஜ்ஞானமுடைய ஆத்மாவை 
ஜ்ஞானம்‌ என்கிறது. பசு 'கே_! எனப்படுகிறது. கே £ என்ற சொல்லுக்கு பசுவினுடைய உருவம்‌ 
பொருள்‌. அவ்வுருவம்‌ பசு இருக்கும்பரை பசுவைப்‌ பற்றியே இருக்கும்‌. எனவே பசு கேட்‌ 
எனப்படுகிறது. அதேபோல்‌ ஜ்ஞானமாகிற குணம்‌ ஆத்மாவோடூ கூடியிருப்பதாலேயே 
ஆத்மாவை ஜ்ஞானம்‌ என்கிறோம்‌. தர்மபூதஜ்ஞானத்தைப்‌ போலே ஆத்மாவும்‌ ஸ்வயம்‌ 


ப்ரகாயமாயிருப்பதாலே, ஜ்ஞானம்‌ என்றே வழக்கத்தட்டில்லை. 


மனிதனுக்கு ரேதஸ்‌ பும்ஸ்த்வம்‌ எனும்‌ தாது உடலில்‌ எப்போதுமிருப்பது. இது 
இல்லாவிடில்‌ ஏழு தாதுக்களால்‌ ஆன தேஹம்‌ உண்டாகாது. இது சிறு வயதில்‌ தோன்றாது 
வாலிப்பப்பருவத்தில்‌ ப்ரகாசிக்கும்‌. அதுபோல்‌ ஸுஷுப்த்யாதீ அவஸ்தைகளில்‌ 
தர்மபூதஜ்ஞானம்‌ ஸங்கோசத்தாலே ப்ரகாசிக்காவிடிலும்‌, ஜாக்ரத்‌ தமையில்‌ ப்ரகாசிக்கையால்‌ 
அது ஆத்மாவோடு எப்போதும்‌ கூடியிருக்கும்‌ நீத்யதர்மமேயாகும்‌. நீத்யனான ஜீவாத்மாவைப்‌ 
பற்றிக்‌ கீடக்கிற த_ர்மபூ தஜ்ஞாநம்‌ நீத்யமே. 


ஆத்மா ஜ்ஞான மாத்ரம்‌ எனும்‌ அத்வைத பக்ஷமும்‌, ஆத்மா ஸர்வகதன்‌ விபு - எங்கும்‌ 
நீறைந்தவன்‌ எனும்‌ வைசேஷிகன்‌ பக்ஷமும்‌ தவறானவை. ஏனெனில்‌ அப்போது ஆத்மா 
எப்போதும்‌ புலப்படவேணும்‌ அல்லது புலப்படாதீருக்கவேணும்‌. அல்லது, அவ்விரண்டில்‌ 
ஒன்று எப்போதும்‌ கட்டாயம்‌ இருக்கவேணும்‌. ஜ்ஞானமாத்ரம்‌ எனும்‌ பக்ஷத்தில்‌, ஆத்மா 
புலப்படூவதற்கும்‌ புலப்படாதீருப்பதற்கும்‌ ஆத்மஸ்வரூபமே காரணமாகையாலும்‌ வேறு ஹேது 
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இல்லாமையாலும்‌, ஸ்வரூபமும்‌ நீத்யமாகையாலும்‌ இரண்டும்‌ நீத்யமாய்‌ இருக்கும்‌. ஆனால்‌ 
இவை இரண்டும்‌ பரஸ்பரம்‌ முரண்பட்டவையாதலின்‌ இரண்டில்‌ ஒன்றுக்கே ஆத்மஸ்வரூபம்‌ 
ஹேது என்று சொன்னால்‌, இரண்டிலொன்று கட்டாயம்‌ இருந்தே தீரவேணும்‌ எனும்‌ நீயமம்‌ 
வந்து சேரும்‌. ஆத்மா விபு எனும்‌ பக்ஷத்திலும்‌, ஜ்ஞானத்திற்கு ஹேதுவான ஆத்ம-மன 
ஸம்யோகங்கள்‌, விபு அனைவர்க்கும்‌ பொதுவாதலால்‌, ஒரு ஆத்மாவுக்கு 
ஜ்ஞானமுண்டானால்‌ எல்லோருக்கும்‌ அது புலப்படவேண்டியிருக்கும்‌. ஒருவருக்கும்‌ 
புலப்படவில்லை என்றால்‌ எல்லோருக்கும்‌ புலப்படாமலே போகவேண்டிவரும்‌. ஆக இந்த 


இரண்டூ பக்ஷங்களும்‌ சரியானவையல்ல. 


ஆக ஆத்மாவானது அணுவாய்‌, ஜ்ஞான ஸ்வரூபமாய்‌, ஜ்ஞானத்தை எப்போதும்‌ 
குணமாகவும்‌ உடையதாயிருப்பது என்னும்‌ பக்ஷமே இவ்வதிகரணத்தீல்‌ ப்ரமாண யுக்திகளாலே 
ஸ்தாபிக்கப்பட்டதாயிற்று. 
ஆத்மா கர்த்தாவாகவும்‌ இருக்கிறான்‌ 

2.3.5. கர்த்ரதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ ஜீவ ஸ்வரூபத்துக்கு ஜஞாத்ருத்வமும்‌ 


அணுத்வமும்‌ நீரூபிக்கப்பட்டது. இவ்வதிகரணத்தில்‌ அந்த ஜீவனுக்கே கர்த்ருத்வமும்‌ உண்டு 
என்று சொல்லப்படுகிறது. 

பூர்வபக்ஷம்‌: ஸாங்க்யன்‌ சொல்கிறான்‌: ப்ரக்ருதியின்‌ குணங்களுக்கே கர்த்ருத்வம்‌ 
உள்ளது. கடவல்லியில்‌ “ஹந்தா சேத்‌' என்று தொடங்கும்‌ மந்த்ரத்தீல்‌, “ஹிம்ஸிப்பவன்‌ 
ஹிம்ஸையைச்‌ செய்வதில்லை; ஹிம்ஸிக்கப்பட்டவன்‌ ஹிம்ஸிக்கப்படவுமில்லை” என்று 
கிரியைகளில்‌ ஜீவனுக்கு கர்த்ருத்வம்‌ இல்லை என்று சொல்லப்பட்டூள்ளது. கீதையில்‌ 
பகவான்தானே “அகர்த்தாவாயிருப்பதே ஜீவனின்‌ ஸ்வரூபம்‌, தன்னைக்‌ கர்த்தாவாக 
நினைப்பது மயக்கம்‌, கர்த்ருத்வம்‌ முக்குணங்களையுடைய ப்ரக்ருதியினுடையதே, ஜீவனுக்கு 
ஸுகது:க்கங்களை அநுபவிப்பதே உள்ளது” என்று கூறியுள்ளான்‌. ஆகையால்‌ கர்த்ருத்வம்‌ 
ப்ரக்ருதியினுடைய குணம்‌; ஆத்மாவுக்கு அது பொருந்தாது; போக்த்ருத்வமே ஜீவனுக்கு 
உள்ளது என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. மமாஸ்த்ரம்‌ பயனுள்ளதாக ஆகவேணுமானால்‌ ஆத்மாவே 
கர்த்தாவாக வேணும்‌. “மாஸநாத்‌ ஸாஸ்த்ரம்‌' கட்டளையிடுவதாலேயே வேதம்‌ முதலானவை 
மாஸ்த்ரம்‌ எனப்படுகிறது. கட்டளை, விதி-நிஷேதம்‌ (செய்‌-செய்யாதே என்று 
இருவிதமாயிருக்கும்‌. இருவகைப்பட்ட இந்த மாஸநம்‌ சேதனனைப்‌ பற்றித்தான்‌ 
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ப்ரவ்ருத்திக்கும்‌. ப்ரக்ருதி, விதி நிஷேத தாத்பர்யங்களை அறிந்து அநுஷ்டிக்காது. ஜடமான 
ப்ரக்ருதியை நீயமிக்கமுடியாது. ஆத்மா கர்த்தா இல்லையெனில்‌ மாஸ்த்ரம்‌ வ்யர்த்தமாகும்‌. 
கார்யத்தின்‌ பலனை அநுபவிக்கும்‌ ஜீவனுக்கே அக்கார்யத்தில்‌ கர்த்ருத்வம்‌ இருந்தால்தான்‌ 
மாஸ்த்ரம்‌ பயனுடைத்தாகும்‌. “ஸாஸ்த்ரப_லம்‌ ப்ரயோக்தரி' சயல்புரிபவனிடத்திலேயே 
மாஸ்த்ரத்தின்‌ பயன்‌ ஏற்படூகிறத) என்றனர்‌ பூர்வமீமாம்ஸகர்கள்‌. ஆக விதி-நிஷேதங்கள்‌ 


ஸப_லங்களாக வேண்டி ஆத்மாவை கர்த்தாவென்று ஏற்கவேணும்‌. 


கடவல்லி மந்த்ரம்‌ “ஆத்மா நீத்யமாயிருக்கையால்‌ அது கொல்லப்பட முடியாதது' எனும்‌ 
கருத்துடையதே௰யாழிய ஜீவனுக்கு கர்த்ருத்வம்‌ கிடையாது எனும்‌ கருத்துடையதல்ல. 
கீதையில்‌, “ப்ரக்ருதே: கிரியமாணாநீ' 8.27) எனும்‌ ங்லோகத்தில்‌ ப்ரக்ருதி குணங்களுக்கு 
கர்த்ருத்வம்‌ சொல்லப்படுவதும்‌ ஜீவன்‌ ஸம்ஸார தரையில்‌ கார்யங்களைச்‌ செய்வது ப்ரக்ருதி 
கார்யமான ஸமரீரத்திலனுள்ள முக்குணச்‌ சேர்க்கையினாலேமே' எனும்‌ கருத்துடையது. அதே 
கீதை, “காரணம்‌ கு_ண ஸங்கே_,ா$ஸ்ய ஸத_ஸத்‌_ யோநீ ஜந்மஸு (3.2] “குணங்களில்‌ 
பற்றுதல்‌ இவனை கர்மங்களைச்‌ செய்விக்கிறது' என்ற கர்த்ருத்வம்‌ குண ஸம்பந்தத்தால்‌ 
ஜீவனுக்கே ஏற்படுகிறது என்றது. மேலும்‌ “அதிஷ்ட ஈநாம்‌ ததா: என்று தொடங்கும்‌ 
ம்லோகத்தில்‌ (8.14) “கர்த்தாவான ஜீவன்‌, மரீரம்‌, மனஸ்ஸுடன்‌ கூடிய கர்மேந்த்ரியங்கள்‌, 
ப்ராணன்கள்‌, பரமாத்மா இவை ஐந்தும்‌ கர்மங்களுக்கு காரணமாகின்றன” என்பதில்‌ ஜீவனைக்‌ 
கர்த்தா என்றே கூறுகிறது. ஆகையால்‌ ஜீவனே கர்மங்களுக்கு கர்த்தாவாகவும்‌ 
பே ஈக்தாவாகவும்‌ ஆகிறான்‌. 


ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ (4.1.18, இந்த்ரியங்களைப்‌ பற்றிக்‌ கொள்வதிலும்‌, மரீரத்தில்‌ 
ஸஞ்சரிப்பதிலும்‌ ஜீவனையே கர்த்தாவாகச்‌ சொல்லிற்று. ஒருவன்‌ ஸ்வப்நம்‌ காண்கிறான்‌. 
இதில்‌ இந்த ஜீவன்‌ வேறு ஸரீரம்‌ கொண்டு ஸஞ்சரிப்பதாகத்‌ தோன்றுகிறது. ஸ்வப்நம்‌ காணும்‌ 
ஜீவன்‌ தன்‌ ஸரீரத்தீலுள்ள இந்த்ரியங்களை எடூத்துக்‌ கொண்டூ ஸ்வப்நத்தில்‌ காணப்படும்‌ 
யரீரத்தில்‌ புகுந்து தன்‌ இஷ்டப்படி ஸஞ்சரிக்கிறான்‌. இதில்‌ கர்த்ருத்வம்‌ ஆத்மாவுக்குத்தான்‌. 
வெளிப்புற விஷயங்களில்‌ ப்ரவர்த்திக்கும்‌ போது சரீரத்தின்‌ துணை உண்டு. சரீரத்தை 
நியமிக்கும்‌ போதும்‌, இந்த்ரியங்களை நியமிக்கும்‌ போதும்‌ சரீரத்தினுள்‌ ஸஞ்சரிக்கும்போதும்‌ 
கேவல ஆத்மாவே கர்த்தாவாகிறான்‌. 

தைத்ரிய ஆனந்தவல்லியில்‌, 'விஜ்ஞாநம்‌ யஜ்ஞம்தநுதே கர்மாணி தநுதே$பி௪ ஐவன்‌ 
யாகம்‌ முதலான வைதீக கர்மங்களையும்‌, பணம்‌ ஸம்பாதீத்தல்‌ முதலான லெளகிக 


கார்யங்களையும்‌ செய்கிறான்‌ என்று லெளகீக வைதீக கிரியைகளைச்‌ செய்யும்‌ கர்த்தாவாக 
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ஜீவாத்மாவைச்‌ சொல்லிற்று. இவ்வாக்யத்தீல்‌ விஜ்ஞானம்‌ என்றது ஜீவனையே, 
அந்த:கரணத்தையன்று. அந்த:கரணமான பு_த்‌_தீ., கரணமே ஆகுமேலயாழிய 
கர்த்தாவாக முடியாது. 


ஆத்மாவை கர்த்தாவாக ஏற்காதே, ப்ரக்ருதியை கர்த்தாவாக ஏற்றால்‌, அந்த ப்ரக்ருதியின்‌ 
ஸாந்நீத்யம்‌ எல்லா ஆத்மாக்களுக்கும்‌ இருக்கையாலே, ப்ரக்ருதீ செய்யும்‌ எல்லா 
க்ரியைகளின்‌ பலன்களையும்‌ எல்லா ஆத்மாக்களும்‌ அநுபவிக்க வேண்டிவரும்‌. அல்லது 
ஒரு ஆத்மாவும்‌ அநுபவிக்கவொண்ணாது போகும்‌. ஒவ்வொரு ஆத்மாவுக்கும்‌ அந்த:கரணம்‌ 
வேறானதால்‌ ஆத்மாக்களின்‌ ஸுக:துக்கங்கள்‌ வேறுபடலாம்‌ என்னில்‌, ஸாங்க்ய தர்மனத்தில்‌ 
ஆத்மா ஸர்வவியாபியானதால்‌ எல்லா ஆத்மாக்களுக்கும்‌ ஸுகது:க்கங்களில்‌ வேறுபாடூ 
இராது. எனவே ஆத்மாவை கர்த்தாவாக ஏற்கவேணும்‌. ப்ரக்ருதிக்கு கர்த்ருத்வத்தை ஏற்றால்‌ 
அதற்கே பே க்த்ருத்வத்தையும்‌ இசையவேணுமாகையால்‌, ஆத்மாவிற்கு போக்த்ருத்வம்‌ 
இல்லாமல்‌ போகும்‌. ஆத்மா பே ஈக்தாவல்லன்‌ எனில்‌, ஆத்ம தத்வத்தை ஏற்பதே 


அவசியமில்லாமல்‌ போகும்‌. 


ப்ரக்ருதியை கர்த்தாவாக ஏற்றால்‌, மோக்ஷ ஸாதனமான ஸமாதி யை குயானத்தைச்‌ 
செய்யும்‌ கர்த்தாவும்‌ அதுவே என்னவேணும்‌. அந்த த்யானத்தை ப்ரக்ருதி செய்ய இயலாது. 
அந்த ஸமாதி, “ப்ரக்ருதீயைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறாயிருக்கிறேன்‌' எனும்‌ அநுஸந்தானமாக 
ஸாங்க்யர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. “ப்ரக்ருதியைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறாயிருக்கிறேன்‌: எனும்‌ 
அநுஸந்தானம்‌ ப்ரக்ருதீக்கு ஒட்டாது. த்யானமே பொருந்தாமல்‌ போகும்‌. ஆக ஆத்மாவை 
கர்த்தாவாக ஏற்பதே பொருத்தம்‌. 

மரத்தை செதுக்குவதற்கு உபகரணமான வாஸியை தன்னோடு வைத்திருக்கும்‌ தச்சன்‌, 
தான்‌ விரும்பியபோது தொழிலைச்‌ செய்கிறான்‌. இல்லையாகில்‌ செய்வதில்லை. அத்தகைய 
இச்சாமூலமான செயல்‌ அசேதனமான ப்ரக்ருதீக்குப்‌ பொருந்தாது. ஆக ஆத்மாவே 
கர்த்தாவாகிறான்‌ என்றதாயிற்று. 
ஜீவனுக்குள்ள கர்த்ருத்வம்‌ பரமாத்மாதீனம்‌ 

2.3.6. பராயத்தாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ கர்த்ருத்வம்‌ ஜீவனுக்குள்ளது என்று 
சொல்லப்பட்டது. அந்த கர்த்ருத்வம்‌ பரமாத்மாதீனம்‌ என்கிறது இவ்வதிகரணத்தில்‌. 

பூர்வபக்ஷம்‌: ஜீவனுடைய கர்த்ருத்வம்‌ ஸ்வதந்த்ரமானதா அல்லது ஈங்வராதீ,னமா 
என்று ஆராயுமளவில்‌, ஸ்வதந்த்ரமானது என்றே சொல்லவேணும்‌. பெருங்காற்றில்‌ அகப்பட்ட 
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புல்‌ தன்‌ வசமின்றி அடித்துச்‌ செல்லப்படுவதுபோல்‌, ஜீவன்‌ தன்‌ புத்தி பூர்வக ப்ரவ்ருத்தியின்றி 
ஈங்வராதீ_னமாகவே கார்யங்களைச்‌ செய்கிறான்‌ என்னில்‌, அப்போது அவன்‌ செய்யும்‌ 
செயல்களினால்‌ ஏற்படும்‌ புண்ய பாபங்களோ, அதனடியாக ஈயங்வர நிக்ரஹ 
அநுக்ரஹங்களோ ஜீவனுக்கு வருவது தகாது. எவனொருவன்‌ தன்‌ அறிவைக்‌ கொண்டு ஒரு 
காரியத்தில்‌ ஈடுபடுவதும்‌ அல்லது தவிர்ப்பதும்‌ செய்கிறானோ, அவனைக்‌ குறித்தே ஸாஸ்த்ரம்‌ 
“இதைச்செய்‌, இதைச்‌ செய்யாதே' என்று கட்டளையிட முடியும்‌. இப்படி கட்டளையிடும்‌ சாஸ்த்ரம்‌ 
வ்யர்த்தமாகாமைக்காக, ஜீவன்‌ தன்‌ அறிவைக்‌ கொண்டூ ஸ்வதந்த்ரமாகவே, ஈங்வர 


ப்ரேரணமில்லாமலேயே செயல்படுகிறான்‌ என்ன வேணும்‌. 


ஸித்‌: ஜீவனுடைய கர்த்ருத்வம்‌ பராயத்தமே - பரமாத்மாதீ னமே. அந்தர்யாமி ஸ்ருதி 
ப_லத்தினால்‌ இவ்வாறே கொள்ளவேணும்‌. “அந்த: ப்ரவிஷ்ட: மாஸ்தா ஐநாநாம்‌ ஸர்வாத்மா' 
(தை.ஆநி ஸர்வாந்தர்மியான பகவான்‌ ஜனங்களை உள்நுழைந்து நீயமிக்கிறாண்‌; “ய 
ஆத்மநீதீஷ்ட ந்‌ ஆத்மநோ5ந்தர: யமாத்மா ந வேத யஸ்யாத்மா ஸரீரம்‌ ய ஆத்மாநமந்தரோ 
யமயதி ஸத ஆத்மா அந்தர்யாம்யம்ருத: ப்ருஹ 5.7.22 எவனொருவன்‌ ஜீவாத்மாவின்‌ 
உள்ளும்‌ புறமும்‌ இருக்கிறானோ, எவனை ஜீவன்‌ அறிவதில்லையோ, எவனுக்கு ஜீவன்‌ 
ஸரீரமோ, எவன்‌ ஜீவனை உள்நுழைந்து நீயமிக்கிறானோ மரணமற்ற அவ்வந்தர்யாமியே 
உனக்கு ஆத்மாவாகிறான்‌ என்று ங்ருதிகள்‌ பரமாத்மாவே ஜீவனை எப்போதும்‌ நியமிப்பதாகக்‌ 
கூறுவதைக்‌ காண்கிறோம்‌. “ஸர்வஸ்ய சாஹம்‌ ஹ்ருதி, ஸந்நீவிஷ்ட: மத்த: ஸ்ம்ருதிர்‌ ஜஞாந 
மபோஹநம்‌ ௪: கதை 15.15) (எல்லா ஜீவர்களின்‌ ஹ்ருதயத்திலும்‌ நான்‌ வாழ்கிறேன்‌. 
என்னாலேயே ஜீவனுக்கு நினைவு, அறிவு, மறதி இவையனைத்தும்‌ ஏற்படுகிறது; “ஈஸ்வர 
ஸர்வ பூ _தாநாம்‌ ஹ்ருத்‌_தே_மே அர்ஜுந திஷ்ட தீ | ப்‌ ராமயந்‌ ஸர்வபூ _,தாநீ யந்த்ரா ரூட ஈநீ 
மாயயா ॥ (8.6) ஓர்ஜுநா! ஸர்வேற்வரனான வாஸுதேவன்‌ எல்லோருடைய ஹ்ருதய 
ப்ரதேயத்திலும்‌ இருந்து கொண்டு, முக்குணமயமான ப்ரக்ருதியின்‌ கார்யமான மரீரமாகிற 
யந்த்ரத்தில்‌ ஏறி நிற்கும்‌ ஜீவர்களை, ஸத்வாதி குணங்களுக்கேற்ப செயல்களில்‌ 
ஈடூபடுத்துகிறான்‌ என்று கீதையிலும்‌ இவ்வர்த்தமே கூறப்பட்டது. ஆக ஜீவனுடைய கர்த்ருத்வம்‌ 


பரமாத்மாதீ னமே என்ன வேணும்‌. 


அப்போது விதீ நீஷேத மாஸ்த்ரங்களுக்கு வையர்த்‌_யம்‌ பயனற்ற தன்மை 
வருமேயென்னில்‌, வாராது. ஈங்வரன்‌ ஜீவனை செயல்படூத்துவது, முதலில்‌ ஜீவன்‌ செய்யும்‌ 
ப்ரயத்னத்தை அபேக்ஷித்துத்தான்‌. ஆகவே, முதல்‌ க்ஷணத்தில்‌ ஜீவனுக்கு கிரியைகளில்‌ 
ஸ்வாதந்த்ர்யம்‌ உண்டு. ஈற்வரன்‌ தந்த ஜ்ஞானம்‌, சக்கி இவற்றைக்‌ கொண்டு விவேகித்து 
புத்திபூர்வகமாகவே ப்ரவ்ருத்திக்கிறான்‌. 


வெய்ட்‌ 
[5] 
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முதல்‌ க்ஷணத்தில்‌ ஜீவன்‌ செய்யும்‌ ப்ரயத்னத்தில்‌ ஸத்‌ விஷயமாயினும்‌ அஸத்‌ 
விஷயமாயினும்‌, ஈங்வரன்‌ உதாஸீனனாக இருந்துவிடுகிறான்‌. இரண்டாம்‌ க்ஷணம்‌ முதல்‌ 
ஜீவனுக்கு அவ்வவ்விஷயத்தில்‌ முதல்‌ முயற்சியை அநுசரித்து, அநுமதீ அளிக்கிறான்‌. 
பரமனின்‌ அநுமதீயில்லாமல்‌ ஜீவனால்‌ தொடர்ந்து செயல்பட இயலாது. ஆகவே 
அநுமதிக்கிறான்‌. ஜீவனது முதல்‌ முயற்சியில்‌ ஈஸ்வரனுக்கு காரயித்வம்‌ (செய்விக்கை 
இல்லை. ஜீவனுக்கு முதல்‌ முயற்சியில்‌ ஸ்வாதந்த்ர்யம்‌ அளிப்பவனும்‌ பரமனே. ஆக 
புத்திபூர்வகமாக செயல்படுபவன்‌ திறத்தில்‌ விதி நீஷேத மாஸ்த்ரங்கள்‌ ஸப_லங்களாகும்‌. 
ஈய வரனுடைய நீக்ரஹ அநுக்ரஹங்களுக்கும்‌ விஷயமாவான்‌. பூர்வபக்ஷி சொல்லும்‌ 
உதாஹரணம்‌ பொருந்தாது. காற்றில்‌ அடித்துச்‌ செல்லப்படும்‌ புல்‌ அசேதனம்‌. அதற்கு 


ஸ்வாதந்த்ர்யம்‌ கிடையாது. 


இங்கு ப்ரதம ப்ரயத்னம்‌, ப்ரதமக்ஷணம்‌ என்பது அவ்வப்பொழுது தொடங்கும்‌ 
ஒவ்வொரு கிரியையிலும்‌, அதாவது படித்தல்‌, விளையாடுதல்‌, உண்ணுதல்‌ முதலான 
ஒவ்வொரு கிரியையிலும்‌ முதல்க்ஷணமும்‌ அதில்‌ செய்யும்‌ ப்ரயத்னமேயாகும்‌. இச்சமயம்‌ 
ஜீவன்‌ தன்‌ புத்தியைச்‌ செலுத்தி பூர்வகர்மத்தையும்‌ எதீர்பாராமல்‌, வாஸனையையும்‌ 
எதீர்க்கவல்லவனாய்‌ செயல்படும்போது ஈற்வரனுடைய ஸ்வாதந்த்ர்யத்திற்கோ, ஸர்வ 
காரணத்வத்தீற்கோ, கர்மாநுகுண ப_லப்ரத_த்வத்தீற்கோ, ஜீவனுடைய பாரதந்த்ர்யத்தீற்கோ 
எக்குறையும்‌ வாராது. ராஜா ஒருவன்‌ தன்‌ மந்த்ரிக்கு பெரும்‌ பதவிகளைக்‌ கொடுத்து 
பரிகரங்களையும்‌ தந்து அவனை ஸ்வதந்த்ரமாகச்‌ செயல்பட அநுமதித்தாலும்‌ அந்த 
நிலையிலும்‌ மந்த்ரி ராஜாவுக்கு அதீ னம்தான்‌. ஒரு வயலில்‌ நெல்‌, கரும்பு, சோளம்‌ என்று 
பல பயிர்கள்‌ பயிரிடுகிறோம்‌. பாய்ச்சும்‌ ஏரி ஜலம்‌ ஒன்றே. விளையும்‌ பயிர்களோ பல. இங்கு 
விதைகள்‌ விசேஷ காரணம்‌. ஜலம்‌ ஸாமாந்ய டுபொதுவான்‌ காரணம்‌. இதுபோல்‌ ஜீவன்‌ 
செய்யும்‌ ப்ரதம ப்ரவ்ருத்தியிலும்‌ பரமாத்மா ஸாமாந்ய காரணமாகிறான்‌. பரமனின்‌ 
ஸங்கல்பமும்‌ ஸாமாந்யமானதே. அதாவது சரீரம்‌, இந்த்ரியங்கள்‌, புத்தி இவற்றைக்‌ 
கொடுக்கும்போது இவற்றைக்‌ கொண்டு இன்னவன்‌ இதைச்‌ செய்யக்கடவன்‌, மற்றொருவன்‌ 
இதைக்கொண்டு வேறொன்றைச்‌ செய்யக்கடவன்‌ என்று விசேஷித்து ஸங்கல்பிப்பதில்லை. 
இந்த ஸாமாந்ய ஸங்கல்பத்தையிட்டூும்‌ ஸாமாந்ய காரணமாகிறான்‌. ஆகையால்‌ அவனது 


ஸர்வகாரணத்வத்துக்கு எக்குறையும்‌ வாராது. 
“ஏஷ ஹ்யேவ ஸாது கர்ம காரயதி யமேப்‌ யோ லோகேப்‌ ய உந்நீநீஷதி | ஏஷ ஏவ 


அஸாத கர்ம காரயதி தம்‌ யமதே £ நநீஷதீ' கெளஷீ 3.9 எந்த ஜீவனை ப்ரக்ருதீயிலிருந்து 
மேலைடூக்க விரும்புகீறானோ, அவனை இவனே நற்கர்மங்களைச்‌ செய்விக்கிறான்‌. எவனை 
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கீழ்‌ உலகங்களில்‌ தள்ள நினைக்கிறானோ அவனை பாபகர்மங்களைச்‌ செய்விக்கிறான்‌; 
'த_த£மி பு_த்‌,தீ.யோக_ம்‌ தம்‌ யேந மாமுபயந்தீ தே' (கீதை 10.1] (என்னையடையும்‌ 
புத்தியை நானே அவர்களுக்கு அளிக்கிறேன்‌, 'தாநஹம்‌ த்‌ _விஷத: க்ரூராந்‌ ஸம்ஸாரேஷு 
நராத மாந்‌ | க்ஷிபாமி அஜஸ்ரம மாப ஈந்‌ ஆஸுரீஷ்‌ ஏவ யோநீஷு || கதை 16.19 முனிஷரில்‌ 
கடையராய்‌, கொடியவர்களாய்‌, என்னைத்‌ த்வேஷிப்பவர்களாய்‌, அமங்களமாயிருப்பவர்களை 
ஸம்ஸார க_ தீயில்‌ அஸுர யோநீகளில்‌ நானே தள்ளுகிறேன்‌ என்று பரமனே ஜீவனை 
புண்யபாப கர்மங்களைச்‌ செய்யும்படி தூண்டி விடுவதாக ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதிகளில்‌ கூறியுள்ளதே. 
பரமனுக்கு பக்ஷபாதமும்‌ கருணையின்மையும்‌ விளையுமே என்னில்‌, ஜீவர்கள்‌ முதல்‌ 
முயற்சியில்‌ அளிக்கப்பட்ட ஸ்வாதந்த்ர்பத்தை சரியாக பயன்படூத்தி பரமனுக்கு 
அநுகூலர்களானால்‌, அவர்களை ஈஸ்வரன்‌ ஸத்‌ கர்மங்களைச்‌ செய்யுமாறு தூண்டி 
நற்க_தியையளிக்கிறான்‌. எவர்கள்‌ ஸ்வாதந்த்ர்யத்தை தவறாக பயன்படுத்தி பரமனுக்கு 
ப்ரதிகூலராகிறார்களோ அவர்களை ஈஸ்வரன்‌ அஸத்‌ கர்மங்களைச்‌ செய்யுமாறு தூண்டி 
தீயக_தீயை யளிக்கிறான்‌. ஆக, மேற்கூறிய தோஷங்கள்‌ பரமனுக்கு உண்டாகாது. 
ஜீவனுடைய கர்த்ருத்வம்‌ பரமாத்மாதீனமே. 
ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மம்‌ 

2.3.7. அம்மாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ ஜீவனுடைய கர்த்ருத்வம்‌ 
பரமாத்மாதீனம்‌ என்னப்பட்டது. இவ்வதிகரணத்தில்‌, ஜீவஈங்வரர்கள்‌ வேறுபட்டவர்களாகையால்‌ 
இருவரையும்‌ ஒன்றெனக்கூறும்‌ அபே _த_ ங்ருதீகளை அமுக்யமாகக்‌ கொள்ளவேணும்‌ எனும்‌ 
த்‌,வைதிகளின்‌ மதம்‌ தள்ளப்பட்டு, ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு அப்ருதக்ஸித்த வியேஷணமாய்க்‌ 
கொண்டு *அம்றமாகிறான்‌ என்று ஸ்தாபிக்கப்படுகிறது. 


த்‌ _வைதீகளின்‌ பூர்வபக்ஷம்‌: ஜீவன்‌ பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டவன்‌. 
'ஜ்ஞாஜ்‌ஞள த்‌ _வாவஜா வீமநீஸெள? வே. 1.9 ட௫ங்வரனும்‌ ஜீவனுமான இருவரும்‌ 
முறையே ஸர்வஜ்ஞனுமாகவும்‌ அஜ்ஞனுமாகவும்‌, நீயமிப்பவனாகவும்‌ 
நியமிக்கப்படுபவனாகவும்‌ உள்ளனர்‌ முதலான ங்ருதிகள்‌ ஜீவனை பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மிகவும்‌ வேறாகக்‌ காட்டுகின்றன. 'ஆதீ_த்யோ யூப:' என்று *யூப ஸ்தம்பத்தை ஸுர்யனாகவே 
கூறும்‌ ஸ்ருதி ப்ரத்யக்ஷ விருத்‌_த மாகையால்‌, *ஆதித்யனைப்போல்‌ ப்ரகாமமுடையது 
தீபம்‌, வ்யக்கி, த்ரவ்யம்‌, ஆத்மா இவற்றுக்கு அம்சமாக இருப்பதைப்‌ போல்‌, ஜீவாத்மாவை சரீரமாகவுடைய 
பரமாத்மாவுக்கு ஜீவாத்மா அம்சம்‌. பரமாத்மா அம்மி. 
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யூபஸ்தம்பம்‌' என்று அதற்கு அமுக்யமாகப்‌ பொருள்‌ கொள்வதுபோலே, அபே த_ 
ங்ருதிகளுக்கு “ப்ரஹ்மத்துக்கு ஜீவன்‌ பரதந்த்ரன்‌' என்று அமுக்யமாகவே பொருள்‌ 
கொள்ளவேணும்‌. இல்லையெனில்‌, “அக்‌_நீநா ஸிஞ்சேத்‌' நெருப்பால்‌ நனைக்கவேணும்‌ 


என்பதுபோல்‌ மருதிவாக்யங்கள்‌ முன்னுக்குப்பின்‌ முரணாகிவிடும்‌. 


அத்வைதிகளின்‌ பூர்வபக்ஷம்‌: ப்ரஹ்மமே மாயையால்‌ மயங்கி ஜீவனாகத்‌ தோற்றமளிக்கிறது 
என்றே கொள்ளவேணும்‌. “அயமாத்மா ப்‌_ரஹ்ம' ப்ருஹ. 6.5.4) (இந்த ஜீவாத்மா ப்ரஹ்மமே, 
'தத்‌ த்வமஸி சந்‌. 6.10.3 ௫ ப்ரஹ்மமேயாகீறாய்‌ முதலான அபே _த_ங்ருதீகளில்‌ ப்ரஹ்மமும்‌ 
ஜீவாத்மாவும்‌ ஒன்று எனக்கூறப்பட்டூள்ளது. பே த, ங்ருதிகள்‌ பே த_த்‌தை விதீப்பனவல்ல; 
ப்ரத்யக்ஷத்தீனால்‌ தோற்றும்‌ பேதத்தை அபேத ஸ்ருதிகள்‌ தள்ளுகின்றன. 


*பே_த_ பேத, வாதிகளின்‌ பாஸ்கர யாதவப்ரகாயர்களிண்‌ பூர்வபக்ஷம்‌: அபேத 
ங்ருதிகளிலிருந்து உண்மையான உபாதி யினால்‌ (அந்த:கரணம்‌ ப்ரஹ்மமே ஜீவனாகத்‌ 
தோற்றுகிறது என்பது தெரிகிறது. பொய்யான மாயையினால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ மயங்குகிறது என்று 
அத்வைதிகள்‌ சொல்வது பொருந்தாது. பொய்யான மாயையால்‌ ஸுகது:க்கரூபமான 
ஸம்ஸாரபந்தம்‌ ஏற்படுகிறது; பிறகு வாக்யார்த்த ஜஞானத்தால்‌ அவ்வநுபவம்‌ நீங்குகையாகிற 
மோக்ஷம்‌ ஏற்படுகிறது என்பதும்‌ பொருந்தாது. அபேத ம்ருதிகளுக்கு முரணான பேத ங்ருதிகளை 
உபாதி, கல்பிதமான பேதத்தைச்‌ சொல்வதாக அமுக்யமாகப்‌ பொருள்‌ கொள்ளவேணும்‌. 


ஸித்‌: அதர்வண வேதத்தைச்‌ சேர்ந்த ப்‌ ரஹ்மஸூக்தம்‌ “ப்‌ ரஹ்ம த ஈஸா ப்‌_ரஹ்ம த ஸா 
ப்‌ ரஹ்மமே கிதவா:' என்று தாஸர்‌, கீதவர்‌ முதலான தாழ்ந்த வேட ஜாதியைச்‌ சேர்ந்த 
ஜீவர்களாகவும்‌ ப்ரஹ்மத்தைக்‌ கூறுகிறது. இதைக்‌ கொண்டு ப்ரஹ்மம்‌ ஜீவர்களே 
என்னவொண்ணாது. பேத அபேத ஸ்ருதிகளுக்கு முக்யார்த்தம்‌ கொள்ளவேண்டூமாயின்‌ 
ஜீவனை ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மம்‌ என்று ஏற்கவேணும்‌. சேதநாசேதனங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்தைவிட்டு 
பிரிக்கவொண்ணாதபடி எப்போதும்‌ அதனோடு சேர்ந்திருக்கும்‌ வியேஷணங்களாகையாலே 
அவை ப்ரஹ்மத்தீன்‌ அம்மமாகின்றன. “யஸ்யாத்மா மரீரம்‌' ப்ருஹ. 5.7.22 என்று 
ங்ரூதியில்‌ ஜீவன்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ சரீரமாக படிக்கப்படுகையால்‌ ப்ரஹ்மத்தைவிட்டூ 
பிரிக்கமுடியாத விமேஷணமாயிருந்து கொண்டு ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மமாகிறான்‌. 

“ரீரத்தைக்‌ குறிக்கும்‌ மப்தங்கள்‌ மரீரியான ஆத்மாவையும்‌ குறிக்கும்‌: என்று 
பூர்வமீமாம்ஸையில்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளதால்‌, மரீரமான ஜீவனைச்‌ சொல்லும்‌ மப்தங்கள்‌ 


* ஒரே வஸ்துவில்‌ வேறு வஸ்துவின்‌ பேதமும்‌ பேதமில்லாமையும்‌ ஒரே காலத்தில்‌ இருக்கின்றன. 
ப்ரஹ்மத்துக்கும்‌ ஜீவனுக்கும்‌ பேதமும்‌ இருக்கிறது, அபேதமும்‌ இருக்கிறது என்பவர்கள்‌. 
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பரமாத்மாவையும்‌ சொல்லி நீற்கும்‌ என்று தேறுகிறது. ஆகையால்‌ “தத்‌ த்வமஸி' முதலான 
ங்ருதிகளில்‌ விமேஷணங்களையெல்லாம்‌ விட்டு, நீஷ்க்ருஷ்ட ஸ்வரூபத்தைச்‌ சொல்வதாகக்‌ 
கொள்ளவேண்டிய அவங்யமில்லை; த்‌_வைதீகளைப்‌ போல்‌ “ப்ரஹ்மத்தீற்கு ஜீவன்‌ பரதந்த்ரன்‌' 
என்று அமுக்யமாகப்‌ பொருள்‌ கொள்ள வேண்டிய அவங்யமில்லை; அபேதமருதிகள்‌ 
றரீராத்ம பாவமாகிற அம்ஸாஅம்மி ப £வத்தினால்‌ முக்யமாக ஆகின்றன. ஜீவனை 
மரீரரூபமான அம்மமாகக்‌ கொள்ளுகையால்‌ ப்ரஹ்மம்‌ அவயவமற்றது எனும்‌ ஸ்ருதியும்‌ 


முரண்படாது. மரீரமான ஜீவனின்‌ தோஷங்கள்‌ மரீரியான ப்‌_ரஹ்மத்தீடம்‌ ஒட்டாது. 


பே _,த_ஸ்ருதீகள்‌, ஜீவர்களுக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ ஸ்வரூபத்தீலும்‌ ஸ்வபாவத்தீலும்‌ 
பேதங்களைச்‌ சொல்வதால்‌, நமது பக்ஷத்தில்‌ அவையும்‌ முக்யமாகின்றன. ஆக நம்‌ 
ஸித்தாந்தத்தில்‌ பேத ங்ருதிகள்‌, அபேத ங்ருதிகள்‌, ஸரீராத்மப ஈவாமகிற அம்மா அம்மி 
தவத்தைச்‌ சொல்லும்‌ க டக ங்ருதிகள்‌ யாவும்‌ முக்‌_யமாகின்றன. ஆக, ஜீவாத்மா 
பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ வேறுபட்டவன்‌ எனக்கூறும்‌ த்‌ _வைதீகளின்‌ மதம்‌ 
தள்ளப்பட்டது. ஹேயப்ரதிபடனாகவும்‌ ஸர்வஜ்ஞனாகவும்‌ சொல்லப்படும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
மாயையால்‌ மயங்குகிறது என்பதும்‌ பொருந்தாது. ஆக அத்வைத பக்ஷமும்‌ தள்ளப்பட்டது. 
உண்மையான உபாதீ யினால்‌ ப்ரஹ்மமே ஜீவனாகத்‌ தோற்றுகிறது எனும்‌ பே த_£பே த. 
பக்ஷத்தீல்‌ பரமனே இன்பதுன்பங்களையநுபவிக்க வேண்டிவருமாகையால்‌, அதுவும்‌ 
பொருந்தாது. ஆக, ஜீவன்‌ மரீரமாயிருந்து கொண்டு ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மமாகிறான்‌ எனும்‌ 
பக்ஷமே பொருத்தமுள்ளது. “பாதே £ஸ்ய விஸ்வா பூ தாநீ த்ரிபாத_ஸ்யாம்ருதம்‌ தி_வி' எல்லா 
ஜீவராசிகளும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ கால்பகுதி; பரமபதத்தில்‌ முக்கால்‌ பகுதி உள்ளது என்று புருஷ 
ஸுத்தத்தில்‌ ஜீவனை ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மமாகவே படித்துள்ளது இவ்விஷயத்தில்‌ ப்ரமாணம்‌. 
பாத_ ற_ப்த_ம்‌ கால்பகுதியைக்‌ குறிப்பது, அம்மம்‌ எனும்‌ பொருளுடையது. *மமைவாம்யோ 
ஜீவலோகே ஜீவபூ ,த: ஸநாதந:' என்று கீதையிலும்‌ (5.7) ஜீவர்களை பரமாத்மாவின்‌ 


அம்யமாகவே சொல்லியுள்ளது. 


ஸுர்யனின்‌ ஒளி ஸுர்யனைவிட்டுப்‌ பிரிக்கமுடியாத அம்ம மாயிருப்பதுபோலே, 
கேரத்வ ஜாதி கேரா வ்யக்திக்கு பிரிக்கமுடியாத அம்மம்போலே, ஜீவனும்‌ 
வியேஷ்யமான பரமாத்மாவுக்கு பிரிக்கமுடியாத விமேஷணமாயிருப்பதால்‌ அவனை 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மமென்பதில்‌ குறையில்லை. ஸ்வரூப ஸ்வபாவங்களில்‌ ஜீவனும்‌ 
ப்ரஹ்மமும்‌ வேறுபட்டிருப்பதால்‌, ஜீவன்‌ ப்ருஹ்மத்தின்‌ அம்மமாயிருக்கச்‌ செய்தேயும்‌, 
ஜீவனுடைய தோஷங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்தை அண்டாது. வேதோபப்ருஹ்மணங்களான 
ஸ்ரீவிஷ்ணுபுராணாதீகளிலும்‌ அக்னிக்கு ஒளிபோலே சேதநாசேதனங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு 
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வியேஷணங்கள்‌ என்றும்‌, ப்ரஹ்மத்துக்கு ஜீவர்கள்‌ அனைவரும்‌ மரீரரூபமான அம்மமாக 


இருப்பதாகவும்‌ கூறப்பட்டுள்ளன. 


இப்படி எல்லா ஜீவர்களும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மமானால்‌, ப்ராஹ்மணன்‌ வேதம்‌ ஓதலாம்‌, 
யாகம்‌ செய்யலாம்‌ என்றும்‌ சதுர்த்தனுக்கு அது தகாது என்றும்‌ சொல்வதேன்‌ என்னில்‌, அக்னி 
ஒன்றே யாகஸம்பந்தம்‌ பெற்றால்‌ மிகப்பரியஈத்தமாய்‌ ஸத்‌ கார்யங்களுக்கு பயன்படத்தக்கதாகவும்‌, 
அதே ங்மமான அக்னி அமாத்தமாய்‌ நற்காரியங்களுக்கு தகுதியற்றதாயுமிருப்பதுபோல்‌, 
பரிமாத்தமான ப்ராஹ்மண மரபில்‌ தோன்றியவன்‌ அவைகட்குத்தக்கவன்‌ என்றும்‌, சதுர்த்த 


மரபில்‌ தோன்றியவன்‌ தகுதியற்றவன்‌ என்றும்‌ சொன்னது பொருத்தமானதே. 


ஜீவர்கள்‌ ஒவ்வவாரு மரீரத்திலும்‌ வெவ்வேறானவர்கள்‌. ஒருவரின்‌ அநுபவம்‌ 
மற்றவருடைய அநுபவத்தோடூ ஒன்றாகாமல்‌ இருக்கிறது. “ப்ரஹ்மமே அஜ்ஞானத்தால்‌ 
ஜீவனாகிறது' எனும்‌ அத்வைத பக்ஷத்தில்‌ ஜீவனுடைய தோஷங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்திடம்‌ வரும்‌. இது 
ப்ரஹ்மம்‌ தோஷமற்றது' எனும்‌ ஸ்ருதிக்கு விருத்தம்‌. ப்ரஹ்மமே உண்மையான அல்லது 
பொய்யான உபாதியினால்‌ ஜீவனாகீறது எனும்‌ யாதவப்ரகாற, பாஸ்கர பக்ஷங்களில்‌ 
ஜீவர்களின்‌ அநுபவம்‌ ஒன்றாகாமலிருப்பது ஒட்டாது. ஆக அப்பக்ஷங்களும்‌ பொருந்தாதவை. 
அவித்யையினால்‌ கல்பிக்கப்பட்ட உபாதீ பேதத்தாலே ஜீவர்களிடையே அநுபவ வ்யவஸ்தை 
ஸித்தியாதோவென்னில்‌, மேற்கூறிய தோஷங்கள்‌ அவித்யையினால்‌ கல்பிக்கப்பட்ட 
உபாதீ களுக்கும்‌ வருமாகையால்‌, பே ாக_வ்யவஸ்தை ஏற்படாது எனும்‌ தோஷம்‌ பரிஹரிக்க 
இயலாது. யாத _வப்ரகாம பக்ஷத்தில்‌, உபாதி, (ஙரீரேந்த்ரியங்கள்களுக்கு ஹேதுவாகக்‌ கூறப்படும்‌ 
அத்‌_ருஷ்டங்களும்‌ ப்ரஹ்மத்தையே ஆங்ரயித்திருப்பதால்‌, அந்தந்த அத்‌ ௬ஷ்டங்களுக்கும்‌ 
இது இன்ன ஜீவனுடையது' எனும்‌ நீயமமில்லாமையால்‌, பே ஈக_ வ்யவஸ்தை ஏற்படமுடியாது. 
அத்ருஷ்டங்களுக்கு காரணமான ஈஸ்வர ஸங்கல்பத்தீலும்‌ நீயமமில்லாமையால்‌, முற்கூறிய 
ரீதியில்‌ பொருந்தாது. ஒவ்வொரு உபாதிகள்‌ ஸம்பந்தப்படும்‌ ப்ரஹ்ம ப்ரதேயங்கள்‌ யாவும்‌ 
ப்ரஹ்மத்தினுடையதாகையால்‌, ஒவ்வாரு ஜீவனுடைய து:க்கமும்‌ ப்ரஹ்மத்தினுடையது 
ஆகவேண்டிவரும்‌. ஆக ஜீவ-விபுவாதிகளான ஸாங்க்ய மதத்தில்‌ சொல்லப்படும்‌ தோஷங்கள்‌ 
ஏகாத்மாவாதிகளான அத்வைதிகளுடைய மதத்திலும்‌, பேதாபேதவாதீகளான பாஸ்கர 


யாதவப்ரகாமருடைய மதங்களிலும்‌ ஏற்படும்‌ என்று சொல்லிற்றாயிற்று. 


மூன்றாம்‌ பாதத்தின்‌ சுருக்கம்‌: முதல்‌ பாதத்தின்‌ தொடர்பு மூன்றாம்‌ பாதம்‌. ஆகாயம்‌, 
தேஜஸ்‌, ஆத்மா இவை ப்ரஹ்ம கார்யப்பொருள்கள்‌. ஜீவன்‌ நீத்யன்‌; அறிவை உடையவன்‌; 
அணுஸ்வரூபன்‌: ஜீவனுக்கு கர்த்ருத்வம்‌ உண்டு; இவனது கர்த்ருத்வம்‌ ப்ரஹ்மாதீனம்‌; இவன்‌ 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மம்‌; இவனது தோஷங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்தை ஸ்பர்மியா. 
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இரண்டாவது அத்யாயம்‌ - நாலாம்‌ பாதம்‌ 


ஆகாமம்‌ முதலான அசேதனங்களுக்கு ஸ்வரூபவிகார ரூபமான ப்ரஹ்ம கார்யத்வம்‌, 
சேதனங்களுக்கு ஸ்வபாவவிகார ரூபமான ப்ரஹ்ம கார்யத்வம்‌ - இவை முன்பாதத்தில்‌ 
நிரூபிக்கப்பட்டது. இப்பாத_த்தீல்‌ ஜீவனுடைய உபகரணங்களான இந்த்ரியங்கள்‌, ப்ராணன்‌ 
ஆகியவற்றுக்கு ஸ்வரூபவிகார ரூபமான ப்ரஹ்ம கார்யத்வம்‌ நிரூபிக்கப்படுகிறது. 
ப்ராணன்கள்‌ ப்ரஹ்மகார்யம்‌ என நிரூபிப்பதால்‌ இது ப்ராண பாதம்‌ எனப்படுகிறது. இதில்‌ 


எட்டு அதிகரணங்கள்‌ உள்ளன. 
இந்த்ரியங்கள்‌ நித்யங்களல்ல; பரமாத்மாவிடமிருந்து உண்டாமவையே 


2.4.1. ப்ராண உத்பத்த்யதீ கரணம்‌ - இவ்வதீகரணத்தீல்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ 
ப்ரஹ்மத்திடமிருந்தே உண்டாகின்றன என்று நீரூபிக்கப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: மதபத_ப்ராஹ்மணத்தீல்‌ 6.1.], “அஸத்‌_வா இதமக்‌_ர ஆஸீத்‌' என்று 
தொடங்கும்‌ வாக்யத்தீல்‌ “இவ்வுலகம்‌ முதலில்‌ அஸத்தாகவே இருந்தது. அஸத்தான இது 
ரிஷிகளாகவே இருந்தது; ப்ராணன்களே ரிஷிகள்‌: என்று ப்ரளயத்தில்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ 
இருந்ததாகக்‌ கூறும்‌ இவ்வாக்கியம்‌, இந்த்ரியங்களை நீத்யம்‌ என்று காட்டுகிறது. ப்ராணா: 
எனும்‌ பஹுவசன ப்ரயோகம்‌ இந்த்ரியங்களையே குறிக்கும்‌. “மரீரத்திலிருந்து 
வெளிக்கிளம்பும்‌ ஜீவனையநுஸரித்து முக்யப்ராணனும்‌, அதையநுஸரித்து எல்லா 
ப்ராணன்களும்‌ இந்த்ரியங்களும்‌) செல்கின்றன” என்று ங்ருதியில்‌ ப்ராண மப்தத்தால்‌ 
இந்த்ரியங்கள்‌ சொல்லப்படுகையால்‌, “அஸத்‌ _வா” என்று தொடங்கும்‌ ம்ருதியில்‌ ப்ராண ஸப்தம்‌ 
இந்த்ரியங்களையே குறிக்கும்‌. ஆக இந்த்ரியங்களும்‌ ஜீவனைப்போலே நீத்யமென்றே 


கொள்ளவேணும்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. 'ஸதே_வ ஸோம்ய இத_மக்‌_ர ஆஸித்‌' சாந்‌. 6.2.) “ஆத்மா 
வா இதமேக ஏவாக்‌_ர ஆஸித்‌' ஐதரேய 1.1.4 முதலான காரண, வாக்கியங்களில்‌ பரமாத்மாவே 
ப்ரளயகாலத்தீல்‌ இருந்ததாகக்‌ கூறப்படுகிறான்‌. “ஏதஸ்மாத்‌ ஜாயதே ப்ராணோ மநஸ்‌ 
ஸர்வேந்த்ரியாணி ௪ முண்ட 2.1.3 எனும்‌ வேதவாக்யத்தீல்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ உண்டாவதாகக்‌ 
கூறப்படுகிறது. ஆக ஆகாமாதிகளைப்‌ போலே ஸ்வரூப விகாரமடைந்து இந்த்ரியங்கள்‌ 
உண்டாகின்றன என்றே கொள்ளவேணும்‌. ஆத்மாவுக்கு தோற்றமும்‌ அழிவும்‌ இல்லை என்று 
கூறப்பட்டது போல்‌, இந்த்ரியங்களுக்கு தோற்றமும்‌ அழிவும்‌ இல்லை என்று கூறப்படவில்லை. 
ரிஷி என்ற சொல்‌ ஸர்வத்தையும்‌ ஸாக்ஷாத்கரிக்கும்‌ பரமாத்மாவையே குறிக்குமே தவிர 
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அசேதனங்களான இந்த்ரியங்களைக்‌ குறிக்காது. ப்ராணா: என்ற பஹுவசன ப்ரயோகத்தீற்கு 
பல என்பது பொருளல்ல; “பூஜாயாம்‌ பஹுவசனம்‌' என்கிறபடி பரமாத்மாவே பொருளாவான்‌. 
'ஸர்வாணி ஹ வா இமாநீ பூ தாநீ ப்ராணமேவாபி, ஸம்வியந்தீ' சாந்‌. 1.11.5) (எல்லா 
பூதங்களும்‌ ப்ரளயகாலத்தில்‌ ப்ராணன்‌ எனப்படும்‌ பரமாத்மாவினுள்‌ லயமடைகின்றண என்று 
மருதியில்‌ பரமாத்மாவிடத்திலேயே ப்ராணமப்தம்‌ ப்ரஸித்தி பெற்றது. ஆக இந்த்ரியங்கள்‌ 
நீத்யங்களல்ல; படைக்கப்படுபவையே. பரமாத்ம வ்யதீரிக்தமான ஸர்வவஸ்து விஷயமான 
நாமதே யங்கள்‌ யாவும்‌ ஆகாயம்‌ முதலானவற்றின்‌ ஸ்ருஷ்டிக்குப்‌ பிறகே ஏற்படுகையால்‌, 
அந்த ஸ்ருஷ்டிக்குமுன்‌ ப்ராண மப்தம்‌ இந்த்ரியங்களைக்‌ குறிக்காது. வாக்கு முதலான 
இந்த்ரியங்களின்‌ செயல்கள்‌ எதுவும்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கு முன்‌ பொருந்தாதாகையால்‌, அப்போது 
இந்த்ரியங்கள்‌ இல்லை. ஆக, இந்த்ரியங்கள்‌ பரமாத்மாவிடமிருந்து, ஆகாயாதிகளைப்‌ 
போலே, உண்டாகீன்றன என்று தேறிற்று. 
இந்த்ரியங்கள்‌ பதிஎனான்றே 

2.4.2. ஸப்தக_த்யதி,கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணத்தீல்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்தீன்‌ 
கார்யமாயிருப்பவை என்றது. இவ்வதிகரணத்தில்‌, இந்த்ரியங்களின்‌ ஸங்க்யையைப்‌ பற்றி 
விசாரிக்கப்படுகிறது. இந்த்ரியங்கள்‌ ஏழா? பதினொன்றா? என்று ஸம்மயம்‌. ஸ்ருதிகளில்‌ 
மாறுபட்டு சொல்லியிருப்பதால்‌ ஸந்தேஹம்‌ ஏற்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: முண்டகோபநீஷத்தில்‌, “ஏழு லோகங்களிலும்‌ ஸஞ்சரிப்பவையான ஏழு 
இந்த்ரியங்கள்‌” என்ற வாக்கியத்தில்‌ ஜீவன்‌ பிறக்கும்‌ போதும்‌ இறக்கும்‌ போதும்‌ அவனோடுகூட 
எல்லா உலகங்களுக்கும்‌ போகும்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ ஏழு என்றது. கடவல்லியில்‌, “ஐந்து 
ஜ்ஞானேந்தீரியங்களும்‌, மனமும்‌, புத்தியும்‌ எப்போது பற்றற்று நீற்கின்றனவோ அதுவே 
மேலான யோகநீலை' என்று கூறும்‌ வாக்கியத்தில்‌ மெய்‌, வாய்‌, கண்‌, மூக்கு, செவி எனும்‌ 
ஐந்து ஜ்ஞானந்த்ரியங்களும்‌, நினைக்கும்‌ இந்த்ரியமான மனஸ்ஸும்‌, உறுதிகொள்ளும்‌ 
இந்த்ரியமான புத்தியுமான ஏழு இந்த்ரியங்களையே விசேஷித்து கூறியுள்ளது. வாக்‌, பாணி, 
பாத, பாயு, உபஸ்தம்‌ எனும்‌ ஐந்து கர்மேந்த்ரியங்கள்‌ ஆத்மாவோடூ கூடச்‌ செல்வதில்லை. 
ஜீவனுக்கு இவ்வுலகில்‌ வாழும்போது உபகாரம்‌ செய்வதால்‌, மாஸ்த்ரங்கள்‌ அவைகளை 
இந்த்ரியங்களென்று ஒளபசாரிகமாக கூறிற்று. ஆக இந்த்ரியங்கள்‌ ஏழேயாகும்‌. 

ஸித்‌: இந்த்ரியங்கள்‌ ஏழு என்பது பொருந்தாது. மெய்‌, வாய்‌, கண்‌, மூக்கு, செவி எனும்‌ 


ஐந்து ஜ்ஞானேந்தீரியங்களும்‌, இந்த்ரியங்கள்‌ அனைத்துக்கும்‌ ப்ரதானமான மனஸ்ஸும்‌ 
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சேர்ந்து ஆறு இந்த்ரியங்களாகின்றன. வாக்‌, பாணி, பாத, பாயு, உபஸ்தம்‌ எனும்‌ ஐந்து 
கர்மேந்த்ரியங்களையும்‌ சேர்த்து மொத்தம்‌ பதிஎனான்று இந்த்ரியங்கள்‌. 'த_ஸமே புருஷே 
ப்ராணா: ஆத்மா ஏகாதம:' (ப்ருய 5.9.4) (ஐந்து கர்மேந்த்ரியங்கள்‌, ஐந்து 
ஜ்ஞானேந்த்ரியங்கள்‌, இவற்றை நீயமிக்கும்‌ பதினோராவது இந்த்ரியமான மனமும்‌ ஆக 
ஜீவனுக்கு இந்த்ரியங்கள்‌ பதிஎனான்று என்று ம்‌ ருதீயிலும்‌, 'இந்த்ரியாணி த_ஸைகம்‌ ௪ கதை 
13.5) இந்த்ரியங்கள்‌ பதினொன்றே என்று ஸ்ம்ருதிகளிலும்‌ பதினோரு இந்த்ரியங்களே 
எடுக்கப்படகின்றன. பதினோரு இந்த்ரியங்களுமே ஸ்ருஷ்டி காலத்தில்‌ படைக்கப்பட்டு 
மஹாப்ரளய காலம்‌ வரை ஜீவனோடூ கூடவே செல்கின்றன. யோக காலத்தில்‌ 
ஜ்ஞானேந்த்ரியங்களை மட்டுமே சொல்லியிருப்பது அவற்றின்‌ ப்ராதான்யத்தைப்‌ பற்ற. மற்ற 
இந்த்ரியங்களை நீஷேதிக்கவில்லை. ஆக இந்த்ரியங்கள்‌ பதிணனொன்றே. 


இந்த்ரியங்கள்‌ அணு பரிமாணமுள்ளவை 


2.4.3. ப்ராணாணுத்வாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ பதினொன்று 
என்றது. இதில்‌ அவை அணுபரிமாணம்‌ என்கிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ (3.5.13), த ஏதே ஸர்வ ஏவ ஸமா: ஸர்வே$நந்தர:' 
(இந்த இந்த்ரியங்கள்‌ யாவும்‌ ஸமபரிமாணமுள்ளவை; அளவற்றவை என்று இந்த்ரியங்கள்‌ 
அளவற்ற விபு_ப்பொருள்கள்‌ என்று கூறப்படுகையால்‌, இவை அளவற்ற விபு க்களே என்று 


தேறுகிறது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. “ப்ராணமநு உத்க்ராமந்தம்‌ ஸர்வே ப்ராணா அநூத்க்ராமந்தி 
ப்ருஹ 6.4.2 டவளிக்கிளம்பும்‌ ஜீவனைத்‌ தொடர்ந்து செல்லும்‌ முக்யப்ராணனைத்‌ 
தொடர்ந்து, எல்லா ப்ராணன்களும்‌ இந்த்ரியங்களும்‌ வெளிச்செல்கின்றன என்று ஜீவன்‌ 
மரணமடையும்போது அவனோடுகூட ப்ராணன்கள்‌ எனப்படும்‌ இந்த்ரியங்களும்‌ செல்வதாக 
இவற்றுக்கு ௧ த சொல்லப்படுவதால்‌ இவை விபுவாக இருக்கமுடியாது. இவை வெளிச்செல்லும்‌ 
போது அருகிலிருப்பவர்கள்‌ கண்ணுக்குப்‌ புலப்படாமையால்‌ இவற்றின்‌ பரிமாணம்‌ 
அணுக்களைப்‌ போல்‌ ஸுக்ஷ்மமாகவே இருக்கவேணும்‌. ஸ்ருதியில்‌ இவ்விந்த்ரியங்களை 
“அநந்தங்கள்‌' என்றது “அத, யோ ஹைதாந்‌ அநந்தாநுபாஸ்தே' ப்ருஹ 3.5.13) 
(எவனொருவன்‌ இவ்விந்த்ரியங்களை அநந்தங்களைன்று உபாஸிக்கிறானேற என்று 
இந்த்ரியங்களை அநந்தங்கள்‌ (எல்லையற்றவை என்று உபாஸிக்கவேணுமென்றும்‌, 
அவ்வாறு உபாஸநை செய்தால்‌ பலன்‌ நீச்சயம்‌ கிடைக்கும்‌ என்றும்‌ சொல்லிற்று. ஆக 
இந்த்ரியங்கள்‌ அணுபரிமாணங்களே. 
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ருக்வேதத்தில்‌, “ப்ரளய காலத்தில்‌ முக்யப்ராணன்‌ ஒன்றே மூச்சுவிட்டுக்‌ கொண்டிருந்தது: 
அதைத்தவிர வேறொன்றுமில்லை' என்று ஓதப்பட்டூள்ளதால்‌, முக்யப்ராணனுக்கு உத்பத்தி 
இல்லை என்று மேலும்‌ ஒரு பூர்வபக்ஷம்‌. இது தவறு. இந்த்ரியங்களைப்போல்‌ 
முக்யப்ராணனும்‌ உத்பத்தி உடையதே. “ஏதஸ்மாத்‌ ஜாயதே ப்ராண: மந: ஸர்வேந்த்ரியாணி 
௪ முண்ட 2.1.3 என்று ஸ்ருதியில்‌ முக்யப்ராணனுக்கு மற்ற இந்த்ரியங்களோடூகூட உத்பத்தி 
சொல்லப்பட்டூள்ளது. “ந ஜாயதே: கட 1.2.18) என்று ஜீவனுக்கு உத்பத்தி இல்லை என்று 
கூறியுள்ளதுபோல்‌, முக்யப்ராணனுக்கு உத்பத்தி இல்லை என்று எங்கும்‌ கூறப்படவில்லை. 
“ஸதேவ'” “ஏகோ ஹவை நாராயண ஆஸீத்‌: முதலான ஸ்ருதிகளில்‌ ப்ரளய காலத்தில்‌ 
ப்ரஹ்மமாகிற நாராயணன்‌ ஒருவனே இருந்ததாகவும்‌, வேறு எதுவுமில்லை என்றும்‌ 
கூறியுள்ளதால்‌, அதையொட்டி ருக்வேதத்தில்‌ நாராயணனே சொல்லப்படூவதாகக்‌ 
கொள்ளவேணும்‌. அவ்விடத்திலேயே “அவாதம்‌: வோயுவற்றது என்று கூறுகையால்‌, வாயு 
விசேஷமான ப்ராணன்‌ ப்ரளயகாலத்தில்‌ இல்லையென்றே ஸித்திக்கும்‌. ஆக, முக்ய 
ப்ராணனும்‌ உத்பத்தி உடையதே. 
முக்‌_யப்ராணன்‌ என்பது யாது 

2.4.4. வாயுக்ரியாதீ கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ ஙய்ரேஷ்ட ப்ராணன்‌ 
இந்த்ரியங்களைப்போல்‌ உத்பத்தி உடையது என்றது. இவ்வதிகரணத்தில்‌ ங்ரேஷ்ட ப்ராணன்‌ 
என்பது பஞ்சபூதங்களில்‌ இரண்டாவதாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ வாயுவா? வாயுவினுடைய 
சலிக்கின்ற கிரியையா? அல்லது வாயுவே ஒரு அவஸ்தாவிசேஷத்தை அடைந்திருக்கிறதா? 


என்ற ஸம்மயம்‌ விசாரிக்கப்பட்டு நீர்ணயிக்கப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “ய: ப்ராண: ஸ வாயு: ப்ராணன்‌ எனப்படூவது வாயுவே என்று ஸ்ருதி 
சொல்கையால்‌ முக்‌_யப்ராணன்‌ வாயுவே. பஞ்சபூதங்களில்‌ இரண்டாவதான வாயுவைக்‌ 
குறித்து “ப்ராணன்‌” என்று உலகவழக்கு இல்லையேயெனில்‌, அப்போது மூச்சுவிடுதல்‌ முதலான 


வாயுவின்‌ கிரியைகளே ப்ராணன்‌ எனலாம்‌. 


ஸித்‌: வாயுவோ அதன்‌ கிரியைகளோ ப்ராணன்‌ அன்று. “ய: ப்ராண: ஸவாயு:' என்ற 
ப்ரமாணத்தையோட்டி, தேஹம்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ முதலானவற்றைத்‌ த ரிக்கும்‌ தகுதி பற்றதொரு 
அவஸ்தையையடைந்த வாயுவே ப்ராணன்‌ ஆகும்‌. “ஏதஸ்மாத்‌ ஜாயதே ப்ராணோ மந: 
ஸ்ர்வேந்த்ரியாணிச | க_ம்‌ வாயுர்‌ ஜ்யோதீராப: ப்ருதி_வீ விங்வஸ்யத ஈரிணீ || முண்ட 2.1.3 
(இப்பரமாத்மாவிடமிருந்து ப்ராணனும்‌, மநஸ்ஸும்‌, எல்லா இந்த்ரியங்களும்‌, ஆகாயம்‌ 
முதலான ஐந்து பூதங்களும்‌ உண்டாகின்றன என்ற வாக்யத்தில்‌ வாயுவைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறாக 
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ப்ராணன்‌ படிக்கப்பட்டுள்ளதால்‌, ப்ராணன்‌ வாயுவாக மாட்டாது. அக்‌_னி முதலான மற்ற 
பூதங்களின்‌ கிரியையை தனித்து படிக்காமையினால்‌, வாயுவினுடைய கிரியையை இங்கு 
படித்திருக்க முடியாதாகையாலும்‌ வாயு ப்ராணனாக மாட்டாது. ஆக முற்கூறியபடி ஓர்‌ 


அவஸ்தையை அடைந்த வாயுவே ப்ராணனாகும்‌. 


சாந்தோக்யத்தில்‌ சக்ஷுராதீ இந்த்ரியங்களுக்கும்‌ முக்‌_யப்ராணனுக்கும்‌ ஏற்பட்ட 
ஸம்வாதத்தில்‌, ப்ராணனை ஜீவ உபகரணங்களான இந்த்ரியங்களோடுூ படித்துள்ளது. ஆக, 
ப்ராணன்‌ தனி பூதமல்ல. மேலும்‌, உபகரணங்களான கண்‌ முதலியவற்றை 
ப்ராணன்களென்றும்‌, ப்ராணனை முக்‌_யப்ராணன்‌ என்றும்‌ படிக்கையால்‌, இதுவும்‌ 
அவற்றைப்போல்‌ ஒரு உபகரணமேயோழிய பஞ்சபூதங்களில்‌ ஒன்றான வாயுவல்ல. 'யஸ்மிந்‌ 
உத்க்ராந்தே இதம்‌ மரீரம்‌ பாபிஷ்ட_தரமிவ த்‌_ருங்யதே ஸவ: ங்ரேஷ்ட: ப்ராணன்களாகீற 
உங்களுக்குள்‌ எது மரீரத்தை விட்டுக்‌ கிளம்பும்போது, இந்த மரீரம்‌ மிகவும்‌ அழிவதாகக்‌ 
காணப்படுகிறதோ அதுவே உங்களுக்குள்‌ சிறந்ததாகும்‌ என்று ங்‌ ரதியே முக்யப்ராணனுக்கு 
மரீரேந்த்ரியங்களை த ரிக்கையாகீற கீரியையை தெளிவாகக்‌ கூறுவதால்‌, முக்‌_யப்ராணனும்‌ 
ஜீவனுக்கு ஓர்‌ உபகரணமே. எப்படி மனஸ்ஸுக்கு காமம்‌, ஸங்கல்பம்‌, ஸந்தேஹம்‌, த்வரை, 
தைர்யம்‌, லஜ்ஜை, பயம்‌ முதலான பல பெயர்கள்‌ உளதோ, அதுபோல்‌ ப்ராணனுக்கும்‌ 
ஐந்துவிதமான கீிரியைகளையோட்டி ப்ராணோ$பாநோ வ்யாந உதாந: ஸமாந இத்யேதத்‌ 
ஸர்வம்‌ ப்ராண ஏவ' ப்ருஹ 3.5.3 ப்ராணன்‌ மூச்சு விடுதல்‌, அபானன்‌ மூச்சு இழுத்தல்‌, 
வ்யானன்‌ உள்ளே நீறுத்துதல்‌, ஸமானன்‌ டல்‌ முழுவதும்‌ பரவுதல்‌, உதானன்‌ (மேலே 
எழுதல்‌ யாவும்‌ ப்ராணணே என்று நாமபேத கார்யபேதமிருப்பினும்‌ யாவும்‌ ப்ராணனே 
என்று கூறுவதால்‌, அபானன்‌ முதலானவை ப்ராணனைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு தத்வமல்ல. ஆக, 
ப்ராணனாவது தேஹேந்த்ரியங்களை த ,ரிக்கத்தகுதிபெற்ற நீலையையடைந்த வாயு 
விசேஷம்‌ என்றதாயிற்று. 


முக்‌_யப்ராணனின்‌ பரிமாணம்‌ அணுவே 


2.4.5. ங்ரேஷ்டாணுத்வாதீகரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ ஒரு நீலையையடைந்த 
வாயுவே முக்‌_யப்ராணன்‌ என்றது. இதில்‌ அந்த முக்‌ _யப்ராணனின்‌ பரிமாணம்‌ அணு என்கிறது. 


ஸித்‌: “யரீரத்தை விட்டு தேஸாந்தரம்‌ செல்லும்போது ஜீவனைத்‌ தொடர்ந்து 
முக்‌_யப்ராணனும்‌ வெளிக்கிளம்புகிறது' என்று ஸ்ருதியில்‌ (ப்ருஹ 6.4.2 கூறப்படுகையால்‌, 
இந்த்ரியங்களைப்போலே ப்ராணனும்‌ அணுபரிமாணம்‌ என்றே கொள்ளவேணும்‌. “ஸம 
ஏபி ஸ்‌ த்ரிபி ர்‌ லோகை:: ப்ருஹ 3.3.22) முக்ய ப்ராணன்‌ இம்மூவுலகோட௫ ஸமமானது 
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என்று ங்ருதியில்‌ மிகப்பெரிய பரிமாணமுடையதாகச்‌ சொல்லப்படுகிறதேயென்னில்‌, இந்த 
வாக்யம்‌ பரிமாணத்தைச்‌ சொல்வதன்று. லோகத்திலுள்ள ஸர்வப்ராணிகளும்‌ ப்ராணாதீநமாக 
வாழ்கின்றன என்று ப்ராணனுக்குள்ள பெருமையையே பேசுகிறது. ஆக உத்க்ராந்தி 
யருதியிலிருந்து தேறும்‌ அணு பரிமாணத்திற்கு குறையில்லை. 


தேவரும்‌ ஜீவனும்‌ இந்த்ரிய ப்ராணன்களை பகவத்‌ ஸங்கல்பத்தினாலேயே த ரித்து 
நிற்கிறார்கள்‌. 

2.4.6. ஜ்யோதிராதி அதி ஷ்ட ஈநாதீகரணம்‌ - இவ்வதீகரணத்தில்‌ அக்‌_னி முதலான 
தேவதைகளைன்ன, ஜீவனாகட்டூம்‌ இவை இந்த்ரிய ப்ராணன்களை அதி ஸஷ்டி_க்கும்‌ தலைமை 
ஏற்கும்‌ போது பரமாத்மாவை எதீர்பாராமலேயே அதி ஷ்டி க்கின்றனர்‌ எனும்‌ பக்ஷம்‌ 
தள்ளப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ஐதரேயத்தில்‌ “அக்னி தேவதை வாக்கை அதிஷ்டித்து முகத்தினுள்‌ 
நுழைந்தது ....... வாயு முக்ய ப்ராணனை அதிஷ்டித்து மூக்கினுள்‌ நுழைந்தது' என்று தேவர்கள்‌ 
இந்த்ரிய முக்யப்ராணன்களை அதிஷ்டிப்பதாகக்‌ கூறுகிறது. ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ “ஜீவன்‌ 
இந்த்ரிய ப்ராணன்களை அதிஷ்டித்துக்‌ கொண்டு தன்‌ மரீரத்தில்‌ இஷ்டப்படி ஸஞ்சரிக்கிறான்‌' 
என்கிறது. ஈஸ்வரன்‌ ஸாமாந்யேந எல்லா ஜீவர்களுக்கும்‌ ஜ்ஞான, சிகீர்ஷா, ப்ரயத்ந, மக்தீ 
ப்ரதாநேந ஸ்வாதந்த்ர்யத்தை அளித்துள்ளான்‌. ஆக, பகவானாலே கொடுக்கப்பட்ட 
ஸ்வாதந்த்ர்யத்தை உடைய ஜீவன்‌ கரணகளேப_ராதி அதீஷ்டான விஷயத்தில்‌ ஸ்வயமே 
ப்ரயத்னம்‌ பண்ணுகிறான்‌. இப்படி ஜீவர்களாகட்டும்‌, தேவர்களாகட்டூம்‌ ப்ராணன்களை 


பரமாத்ம நீரபேக்ஷமாகவே அதி ஸஷ்டி க்கிறார்கள்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ ப்ரமாணவ்ருத்‌_த_ம்‌. *யோ$க்‌_ நள தீஷ்ட ந்‌ அக்நேரந்தர:, 
யமக்‌_நீர்‌ ந வேத, யஸ்யாக்‌ நீ: மரீரம்‌, யே$க்‌ நீமந்தரோ யமயதீ, ஸ த 
ஆத்மா$ந்தர்யாம்யம்ருத: || ப்ருஹ. 5.7.5) எவன்‌ அக்னியின்‌ உள்ளும்‌ புறமும்‌ நீற்கிறானோ, 
எவனை அக்னி அறிவதில்லையோ, எவனுக்கு அக்னி மரீரமோ, எவன்‌ அக்னியை 
உள்நுழைந்து நீயமிக்கிறானோ, அவனே உனக்கும்‌ ஆத்மாவாயிருக்கும்‌ அழிவற்ற 
அந்தர்யாமி) என்று தொடங்கி (யோ வாயயள தீஷ்ட ந்‌, (ய ஆதி_த்யே திஷ்டந்‌, £ய ஆத்மநீ 
திஷ்ட_ந்‌', (யற்‌ சக்ஷுஷி தீஷ்ட ந்‌' என்று தேவர்களைன்ன, ஜீவர்களென்ன, அவர்களில்‌ 
அதிஷ்டிக்கப்படும்‌ இந்த்ரிய ப்ராணன்களென்ன யாவற்றையும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ அதிஷ்டித்து 
நிற்பதாக ஸ்ருதி கூறுகிறது. “பீ ஷாஸ்மாத்‌_ வாத: பவதே பீ ஷோதே_தி ஸூர்ய: | பீ ஷாஸ்மாத்‌ 
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அக்‌ நிய்சேந்த்‌_ரங்ச ம்ருத்யுர்‌ த ஈவதீ பஞ்சம: || தை.ஆந$) பரமாத்மாவிடம்‌ பயத்தாலே வாயு 
வீசுகிறான்‌; ஸூர்யன்‌ உதிக்கிறான்‌; அக்னி இந்த்ரன்‌ யமன்‌ எல்லா தேவர்களும்‌ இவனிடம்‌ 
பயத்தாலேயே செயல்புரிகின்றனர்‌ என்றும்‌, *ஏதஸ்ய வா அக்ஷரஸ்ய ப்ரமாஸநே கார்க்கி, 
ஸுர்யாசந்த்ரமஸள வித்‌ ருதெள தீஷ்ட_த:: ப்ருஹ 5.8.9 கார்க்கி! இப்ரமாத்மாவின்‌ 
ஆணையாலேயே ஸார்யசந்த்ரர்கள்‌ த ரிக்கப்பட்டு நீற்கீன்றனற்‌ என்றும்‌ ங்ருதிகள்‌ 
கூறுகையால்‌ தேவர்களும்‌, ஜீவனும்‌ இந்த்ரிய ப்ராணன்களை த ரித்து நீற்பது பகவத்‌ 
ஸங்கல்பத்தாலேயே ஆகும்‌. இப்படி பரமாத்மா யாவற்றையும்‌ அதிஷ்டித்து நீற்பது 
அவனுக்கு ஸ்வரூப நீரூபக தர்மம்‌. “தத்‌ ஸ்ருஷ்ட்வா ததே_வாநு ப்ராவியத்‌ | தத_நு 
ப்ரவிங்ய ஸச்ச த்யச்சா ப வத்‌ || தை.ஆநு என்று ப்ரஹ்மம்‌ ஸகல சேதநாசேதனங்களையும்‌ 
நியமித்துக்ககாண்டூ வியாபித்திருப்பதை ஸ்ருதி ஓதிற்று. கீதையாகிற ஸ்ம்ருதியில்‌ 
'விஷ்டப்யாஹமித_ம்‌ க்ருத்ஸ்நம்‌ ஏகாம்மேந ஸ்தீதோ ஜகத்‌' (0.42 (இவ்வுலகனைத்தும்‌ என்‌ 
யக்தியின்‌ ஒரு தீவலையாலே நான்‌ த ரித்து நீற்கீறேண்‌ என்று இவ்வர்த்தம்‌ சொல்லப்பட்டது. 
ஜீவர்கள்‌ பரமனுக்கு சரீரபூதர்கள்‌. ஆகையால்‌ பரமனுக்கு நியமேந ஆதேயமாகவும்‌, 
விதேயமாகவும்‌ சேஷமாகவும்‌ இருக்கின்றனர்‌. ஜீவன்‌ ஜாக்ரத்‌ தமையிலும்‌ சரி, ஸுஷுப்தி 
தயையிலும்‌ சரி உச்வாஸநீச்வாஸங்களைப்‌ பண்ணுகிறான்‌. இது எப்படி பராதீனமோ, 
அதேபோல்‌ எல்லா விஷயத்திலும்‌ எப்போதும்‌ பரமாத்மாவிற்கு ப்ரபுத்வமும்‌ நீயந்த்ருத்வமும்‌ 
உண்டு. ஆக அக்னி, ஜீவன்‌ முதலானவை இந்த்ரிய ப்ராணன்களை தரித்து நீற்பது 
பரமாத்மாவின்‌ ஸங்கல்பத்தாலேயே என்றதாயிற்று. 
முக்யப்ராணன்‌ இந்த்ரியமல்ல 

2.4.7. இந்த்‌ ரியாதி கரணம்‌ - இவ்வதீகரணத்தீல்‌, முக்யப்ராணன்‌, கண்‌ 
முதலானவையும்‌ ப்ராணனென்று அழைக்கப்படூவதாலும்‌, ஜீவனுக்கு உபகரணங்களாய்‌ 
இருப்பதாலும்‌ இவையனைத்தும்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ எனும்‌ பக்ஷம்‌ தள்ளப்படுகிறது. 

பூர்வபக்ஷம்‌: ங்ருதிகளில்‌ முக்யப்ராணனும்‌ ப்ராணன்‌ எனப்படுகிறது. கண்‌ 
முதலானவையும்‌ ப்ராணன்‌ எனப்படுகிறது. இவை ஜீவனுக்கு உபகரணங்கள்‌. எது ஜீவனுக்கு 
உபகரணமோ அது இந்த்ரியம்‌. ஆக கண்‌ முதலானவையோடுூ முக்ய ப்ராணனோடு வாசியற 
எல்லாம்‌ இந்த்ரியங்களே. 

ஸித்‌: முக்ய ப்ராணன்‌ தவிர்ந்த மற்ற ப்ராணன்களே இந்த்ரியங்கள்‌. “இந்த்‌ ரியாணி 
த_ஸைகம்‌ ௪: தை 1.3.5) என்கிறபடி மெய்‌, வாய்‌, கண்‌, மூக்கு, செவி எனும்‌ ஐந்து 
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ஜ்ஞானேந்த்ரியங்கள்‌, வாக்‌, பாணி (கை, பாத கால்‌, பாயு மூல விஸர்‌ஜந இந்த்ரியம்‌, 
உபஸ்தம்‌ (குறி) எனும்‌ ஐந்து கர்மேந்த்ரியங்கள்‌ இவற்றை நீயமிக்கும்‌ மனம்‌ ஆகிய 
பதினொன்றைக்‌ குறித்தே இந்த்ரிய மப்தம்‌ வழங்கப்படுகிறது. ஆகையால்‌ முக்யப்ராணன்‌ 
இந்த்ரியமல்ல. ஸாத்விக அஹங்காரத்திலிருந்து பதினொரு இந்த்ரியங்களே உண்டாவதாக 
மாஸ்த்ரம்‌ சொல்கிறது. அவைகளுடன்‌ முக்யப்ராணன்‌ உண்டாவதாகக்‌ கூறவில்லை. 
“ஏதஸ்மாத்‌ ஜாயதே ப்ராணோ மந: ஸர்வேந்த்ரியாணி ச முண்ட 2.2.3) 
இப்பரமாத்மாவிடமிருந்து ப்ராணனும்‌, மனமும்‌, எல்லா இந்த்ரியங்களும்‌ உண்டாகின்றன) 
எனும்‌ ஸ்ருதி வாக்யத்தில்‌ இந்த்ரியங்களையும்‌, ப்ராணனையும்‌ தனித்தெடூத்து படித்துள்ளதால்‌, 
ப்ராணன்‌ இந்திரியமன்று. மனதையும்‌ தனித்தெடுத்து படித்துள்ளதேயென்னில்‌, “மநஷ்‌ 
ஷஷ்டாநிந்த்ரியாணி: கீதை 15.7) முனதை ஆறாவதாகக்‌ கொண்ட ஐந்து 
ஜ்ஞானேந்த்ரியங்கள்‌ என்கையாலே மனஸ்ஸை ஜ்ஞானேந்த்ரியமாகக்‌ கொள்கிறோம்‌. 
அவ்வாறு ப்ராணன்‌ இந்த்ரியமாகச்‌ சொல்லப்படவில்லை. மனிதன்‌ தூங்கும்போது கண்‌ 
செயல்படூவதாகத்‌ தெரியவில்லை. ஆனால்‌ ப்ராணன்‌ எப்போதும்‌ ஸரீர இந்த்ரியங்களை 
த ரித்து செயல்படுவது தெரிகிறது. இவ்வாறு தரித்திருப்பதால்‌, தரிக்கப்படும்‌ இந்த்ரியங்கள்‌ 
ப்ராணன்‌ என்று வழங்கப்படுகிறது என்று ஸ்ருதியும்‌ ப்ருஹ. 3.5.2] சொல்லிற்று. ஆக முக்ய 
ப்ராணனைத்‌ தவிர்ந்த மற்ற பதினொன்றுமே இந்த்ரியங்கள்‌. முக்யப்ராணன்‌ இந்த்ரியமல்ல. 
த்ரிவ்ருத்கரணம்‌, நாமரூப வ்யாகரணம்‌ செய்பவன்‌ பரமாத்மாவே 

2.4.8. ஸம்ஜ்ஞாமூர்த்தி க்லுப்த்யதிகரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணங்களில்‌ ஸமஷ்டி அண்டப்‌ 
ஸ்ருஷ்டியில்‌ அடக்கமான பஞ்சபூதங்கள்‌, இந்த்ரியங்கள்‌, ப்ராணன்‌ இவை ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
கார்யப்‌எபாருள்கள்‌ என்னப்பட்டது. அண்டத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தால்‌ படைக்கப்பட்ட 
சதுர்முகனாலேயே தேவாதீகள்‌ படைக்கப்படூகிறார்கள்‌ எனும்‌ பக்ஷம்‌ தள்ளப்பட்டு, தேவாதி 
ஜீவர்கள்‌ யாவும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ கார்யப்பொருள்களே என்று இவ்வதீகரணத்தில்‌ 


நீர்ணயிக்கப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “அநேந ஜீவநே ஆத்மநா$நுப்ரவில்ய நாமரூபே வ்யாகரவாணி: சாந்‌. 
6.3.2 என்‌ அம்மமான இந்த சதுர்முகன்‌ எனும்‌ ஜீவனைக்‌ கொண்டு உள்நுழைந்து நான்‌ 
நாமரூபங்களை அளிக்கக்கடவேன்‌ எனும்‌ ஸ்ருதி வாக்யத்தில்‌ “இந்த ஜீவனைக்‌ கொண்டு: 
என்று நான்முகனை நேராக எடூத்து, அவனைக்‌ கொண்டு நாமரூப வ்யாகரணம்‌ 
செய்யப்பட௫ூவதாகச்‌ சொல்லிற்று. அரசனது நியமனம்‌ கொண்டு வேவுபார்க்கும்‌ தொழிலைச்‌ 
செய்யும்‌ ஒற்றன்‌ போலே, ப்ரஹ்மத்தின்‌ நியமனம்‌ கொண்டு சதுர்முகன்‌ நாமரூப வ்யாகரணம்‌ 
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செய்கிறான்‌ என்று தெரிகிறது. இதில்‌ “நாமரூப வ்யாகரவாணி என்று தானே நாமரூப 
வ்யாகரணச்‌ செயலைச்‌ செய்வதாக ப்ரஹ்மத்தால்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளதே என்னில்‌, சதுர்முகன்‌ 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மமாகையால்‌, ப்ரஹ்மம்‌ தானே செய்வதாகச்‌ சொல்லிற்று எனலாம்‌. ஆக, 


நான்முகனே நாமரூப வ்யாகரணமாகிற வ்யஷ்டி ஸ்ருஷ்டியைச்‌ செய்கிறான்‌. 


ஸித்‌: இங்கு எடுக்கப்பட்டுள்ள ங்ருதீ வாக்யத்தை அடுத்துள்ள “தாஸாம்‌ த்ரிவ்ருதம்‌ 
த்ரிவ்ருதம்‌ ஏகைகாம்‌ கரவாணி எனும்‌ வாக்யத்திலிருந்து ப்பு, தேஜஸ்‌, ப்ருதிவி எனும்‌ 
மூன்று பூதங்களையும்‌ ஒன்றோடொன்று சேர்ப்பதாகிறு த்ரிவ்ருத்‌ கணத்தை செய்வதாக 
ஓதப்படும்‌ ப்ரஹ்மமே நாமரூப வ்யாகரணத்தையும்‌ செய்வதாகத்‌ தெரிவதால்‌, இந்த வ்யஷ்டி 
ஸ்ருஷ்டி ப்ரஹ்மத்தின்‌ செயலே என்னவேணும்‌. அதாவது, நான்முகன்‌ என்னும்‌ ஜீவனை 
யரீரமாகக்‌ கொண்ட ப்ரஹ்மமே நாமரூப வ்யாகரணம்‌ செய்வதாகக்‌ கொள்ளவேணும்‌. 
அப்போது ப்ரஹ்மம்‌ தானே நாமரூப வ்யாகரணம்‌ செய்வதாக தன்மையில்‌ பேசியிருப்பதும்‌ 
பொருந்தும்‌. நான்முகனை மரீரமாகக்‌ கொண்ட ப்ரஹ்மமே ஸ்ருஷ்டிப்பதால்‌ ப்ரகரண 
விரோதமுமில்லை. பூர்வபக்ஷியின்‌ த்ருஷ்டாந்தத்தில்‌ அரசனும்‌ ஒற்றனும்‌ வெவ்வேறு 
வ்யக்தீகள்‌. இங்கு அப்படியன்று. சதுர்முகன்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ ஸரீரம்‌. இங்கு மேலும்‌ எழுந்த 
ஆக்ஷேபங்களுக்கு பதீல்‌ - *த்ரிவ்ருத்கரணம்‌ செய்பவன்‌ பரமாத்மாவே. 
த்ரிவ்ருத்கரணத்திற்குப்‌ பிறகே நாமரூப வ்யாகரணம்‌ என்று பாட க்ரமத்தை விட்டு அர்த்த 
க்ரமத்தில்‌ பொருள்‌ கொள்ளவேணும்‌. த்ரிவ்ருத்கசணம்‌ செய்தவனே நாமரூப வ்யாகரண 
கர்த்தா. த்ரிவ்ருத்கரணத்தால்‌ உண்டாகும்‌ பூமியில்‌, அப்பு தேஜஸ்‌ இவற்றின்‌ பகுதி 
குறைவாகவும்‌, பூமியின்‌ ஆதிக்யம்‌ அதிகமாகவும்‌ இருப்பதையொட்டி பூமி எனப்படுகிறது. 
இவ்வாறே நீர்ப்பகுதி அதிகமாகையால்‌ அப்பு என்றும்‌, தீப்பகுதி அதிகமாகையால்‌ தேஜஸ்‌ 
என்று வழக்கு ஏற்பட்டிருக்கிறது. 

நாலாம்‌ பாதத்தின்‌ சுருக்கம்‌: இந்த்ரியங்கள்‌ நீத்யங்களல்லல; ப்ரஹ்மத்தினின்று 
உண்டாமவை. இந்த்ரியங்கள்‌ பதினொன்றே. அவை அணு பரிமாணமுள்ளவை. 


முக்யப்ராணன்‌ என்பது ஒரு அவஸ்தையையடைந்த வாயு விசேஷேம்‌. அதன்‌ பரிமாணமும்‌ 


* த்ரிவ்ருத்கரணம்‌: ப்ருதிவியில்‌, ப்ருதிவி 1/2 பகுதி + அப்பு 1/4 பகுதி 4 தேயு 1/4 பகுதி. த்ருவ்ருத்கரணம்‌ 
செய்யப்பட்ட பூதங்களிலிருந்துதான்‌ அண்டம்‌ உண்டாகிறது. அவ்வண்டம்‌ உண்டான பின்பே பிரமன்‌ 
உண்டானான்‌. ஆக, த்ரிவ்ருத்கரணத்தைச்‌ செய்த ப்ரஹ்மமே, பிரமனைச்‌ சரீரமாகக்‌ கொண்டு, நாமரூப 
வ்யாகரணத்தையும்‌ செய்கிறது. 


பஞ்சீகரணம்‌: உம்‌) தேஜஸ்ஸில்‌, தேயு 1/2 பகுதி 4+ அப்பு 1/8 பகுதி * வாயு 1/8 பகுதி + ப்ருதிவி 1/8 பகுதி + 
ஆகாமம்‌ 1/8 பகுதி. 


ன 
ளு 
மே 


அணு. தேவ, ஜீவர்கள்‌ இந்த்ரிய ப்ராணன்களை பகவத்‌ ஸங்கல்பத்தினாலேயே த ரித்து 
நீற்கிறார்கள்‌. ப்ராணன்‌ இந்த்ரியமல்ல. த்ரிவ்ருத்கரணம்‌, நாமரூப வ்யாகரணம்‌ செய்பவனும்‌ 


பரமாத்மாவே. ஆக எல்லா படைப்பும்‌ பரமன்‌ செயல்‌. 


இரண்டாம்‌ அத்யாயம்‌ நிறைவு பெற்றது. 


ஆச்சான்பிள்ளை நடுவில்‌ திருவீதிப்பிள்ளை பட்டரை, “பகவத்‌ 


குணங்களெல்லாம்‌ சேர அநுஸந்திக்கலாம்‌ துறையேது” என்று கேட்க, 
“ஜகத்காரணத்வத்தை அநுஸந்திக்கவே, எல்லா குணங்களையும்‌ 
அநுஸந்தித்ததாம்‌” என்றருளிச்‌ செய்தார்‌. 


- தனிப்ரணவம்‌ 


தற்கச்சமணரும்‌ சாக்கியப்பேய்களும்‌ தாழ்சடையோன்‌ 
சொற்கற்றசோம்பரும்‌ சூனியவாதரும்‌ நான்மறையும்‌ 

நிற்கக்‌ குறும்புசெய்‌ நீசரும்‌ மாண்டனர்‌ நீணிலத்தே 

பொற்கற்பகம்‌ எம்மிராமாநுசமுனி போந்தபின்னே. - இநூ. 99 


காத; தாதா க,தாநாம்‌ க,ளதி க,மநிகா காபிலீ க்வாபிலீநா 
க்ஷணா காணாத,வாணீ த்‌, ருஹிண ஹரகி,ரஸ்‌ ஸெளரப,ம்‌ நாரப,ந்தே | 
க்ஷமா கெளமாரிலோக்திர்‌ ஜகதி கு,ருமதம்‌ கெ.ளரவாத்‌ தூ ரவாந்தம்‌ 
கா மங்கா மங்கர ஆதே,ர்‌ ப ஜதி யதிபதெள ப,த்‌,ரவேதீ,ம்‌ த்ரிவேதீ,ம்‌ || 

- ய.ஸ. 70 
(மூன்று வேதங்கள்‌ கொண்டமைந்த ஸிம்ஹாஸனத்தில்‌ யதிராஜர்‌ எழுந்தருளவே 
நீகழ்ந்ததென்‌ என்னில்‌, புத்தமதம்‌ நழுவியது. கபிலமதம்‌ ஓடி ஒளிந்தது. கணாதமதம்‌ 
மறைந்தது. யோக பசுபத மதங்கள்‌ மணமிழந்தன. குமாரில பட்டரின்‌ வாதம்‌ தோற்றது. 
ப்ரபாகரன்‌ மதம்‌ கற்பனை மிக்கதென்று விலக்கப்பட்டது. சங்கரர்‌ போன்றோர்‌ வாதமும்‌ 


கண்டிக்கப்பட்டதென்பதை கூறவும்‌ வேணுமோ?) 
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மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ 
மூன்றாம்‌ அத்யாயத்தின்‌ ஸாரம்‌: 
பாதம்‌ 1 - ஜீவர்களின்‌ தோஷங்கள்‌ 
பாதம்‌ 2 - பகவானின்‌ குணங்கள்‌ 
பாதம்‌ 3 - ப்ரஹ்மத்தைப்‌ பற்றிய உபாஸனம்‌ 


பாதம்‌ 4 - அவ்வுபாஸனத்திற்கு அங்கங்கள்‌ 


ஸர்வ ஜகத்திற்கும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ காரணம்‌, மற்ற தத்‌ வங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
விலக்ஷணம்‌, முமுக்ஷுக்களால்‌ ப்ரஹ்மமே உபாஸிக்கத்தக்கது என்று உபநிஷத்‌ 
வாக்கியங்களைக்‌ கொண்டூ முதலிரண்டூ அத்யாயங்களில்‌ ஸ்தாபிக்கப்பட்டது. இனி ஹிதம்‌, 
புருஷார்த்தம்‌ இரண்டையும்‌ அறிவிக்க இரண்டு அத்யாயங்கள்‌. 


ஸாத ,நாத்யாயம்‌ எனப்படும்‌ மூன்றாவது அத்யாயத்தீல்‌ அந்த ப்ரஹ்மத்தையடைவதற்கு 
ஸாதனம்‌ ஆராயப்படுகிறது. உபாஸனத்தில்‌ இழிபவனுக்கு இரண்டு அம்யங்கள்‌ தேவை. 
ஒன்று, அடையப்படும்‌ ப்ரஹ்மத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு விஷயங்களில்‌ ஆசையின்மை. 
இரண்டு, ப்ரஹ்மத்திடம்‌ ஆசை. விஷயாந்தர வைராக்‌_யமும்‌ ப க வத்விஷயராக_மும்‌ 
ப்‌, ரஹ்மவித்‌_யாதீ காரம்‌. சிற்றின்பத்தில்‌ மூழ்கிக்கிடப்பவன்‌ பேரின்பத்தில்‌ இழியான்‌. ஆக 
க்ஷுத்ரமான இன்பத்தில்‌ வைராக்யம்‌ பிறப்பதற்கு, ஜீவனுக்கு இஹபர லோகங்களின்‌ 
தோஷங்களைக்‌ கூறவேணும்‌. இதனை விவரிக்கும்‌ முதல்‌ பாதம்‌ வைராக்‌_ய பாதம்‌ 
என்னப்படுகிறது. வைராக்யம்‌ இருவகைப்படும்‌. மாஸ்த்ர மரவணம்‌ செய்வதற்கு 
உபயுக்தமான வைராக்யம்‌ ஒன்று. உபாஸந அநுஷ்டானத்துக்கு உபயுக்தமான வைராக்யம்‌ 
மற்றொன்று. முதற்சொன்ன வைராக்யம்‌ இவ்வதீகாரியிடம்‌ ஏற்கனவே இருப்பது. 
இரண்டாவதாகச்‌ சொன்ன வைராக்யம்‌ விளையவே இந்த வைராக்ய பாதம்‌. 
ப்ரஹ்மத்தையடைய வேணும்‌ எனும்‌ ஆசை உண்டாகவேணுமானால்‌, ப்ரஹ்மத்தீடம்‌ 
தோஷங்கள்‌ இருக்கக்கூடாது; பல கல்யாண குணங்களும்‌ இருக்கவேணும்‌. இவ்விரண்டு 
அடையாளங்களும்‌ ப்ரஹ்மத்திடம்‌ உண்டூ என்று இரண்டாம்‌ பாதத்தில்‌ கூறப்படுவதால்‌, அது 
உப யலிங்க_பாத_ம்‌ என்று பெயர்‌ பெற்றது. மூன்றாவது பாதத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தையடைவதற்கு 
ஸாதனமான ப்ரஹ்ம வித்‌ யைகள்‌ ஆராயப்படுகின்றன. ப்ரஹ்மோபாஸனமாக ஒவ்வொரு 
மாகை,_யில்‌ படிக்கப்படும்‌ வித்யைகள்‌ ஒன்றா அல்லது வேறானவையா, அங்கு படிக்கப்படும்‌ 


ப்ரஹ்ம குணங்களை மற்ற மாகைகளில்‌ படிக்கப்படும்‌ வித்யைகளுடன்‌ சேர்த்துக்‌ 
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கொள்ளலாமா கூடாதா என்று நீர்ணயிக்கப்படூவதால்‌, இது கு ணோபஸம்ஹாரபாத_ம்‌ 
எனப்படுகிறது. அங்க_பாத_ம்‌ எனப்படும்‌ நான்காம்‌ பாதத்தில்‌, ப்ரஹ்மவித்யைக்கான 


அங்கங்களையருஷ்டிப்பதற்கு அறியவேண்டியமவற்றைச்‌ சொல்கிறது. 
மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ - முதல்‌ பாதம்‌ 

ஜீவன்‌ இஹபரலோகங்களில்‌ அநுபவிக்கும்‌ து:க்கங்கள்‌ 

3.1.1. தத_ந்தரப்ரதீபத்த்யதீ கரணம்‌, 

3.1.2. க்ருதாத்யயாதி கரணம்‌, 

3.1.3. அநிஷ்டாதி கார்யதி கரணம்‌, 

3.1.4. தத்ஸ்வாப ாவ்யாபத்த்யதி கரணம்‌, 

3.1.5. நாதிசிராதி கரணம்‌, 

3.1.6. அந்யாதி ஷ்‌டி தாதீகரணம்‌ 


இதிலுள்ள ஆறு அதீகரணங்களின்‌ ஸித்தாந்த ஸங்க்‌_ரஹமாவது: சாந்தோக்யத்தில்‌, 
பஞ்சாக்‌_னி வித்‌_யை எனும்‌ ப்ரகரணத்தில்‌, ஜீவன்‌ படும்‌ து:க்கங்கள்‌ ஓதப்பட்டூுள்ளன. 
அதாவது, ஜீவன்‌ தன்‌ தேஹத்திலிருந்து வெளிக்கிளம்பி லோகாந்தரங்களுக்குச்‌ 
செல்லும்போது, காற்று புஷ்பங்களிலிருந்து கந்தத்தை எடுத்துக்கொண்டு செல்வதுபோலே, 
பூதஸ்க்ஷ்மங்களையும்‌ இந்த்ரியங்களையும்‌ தன்னுடன்‌ கூட எடுத்துச்‌ செல்கிறான்‌. பாப 
பலனை யநுபவிப்பதற்கு யாதநா மரீரம்‌ பெற்று யாம்ய க_தீயில்‌ சென்று நரகாநுபவம்‌ பண்ணி, 
பின்‌ அந்த மரீரத்தை அங்கே விட்டூ ஸ்வர்க்கம்‌ அடைகிறான்‌. யாகம்‌ இஷ்டம்‌ செய்தல்‌, 
பூர்த்தம்‌ குளம்‌ வெட்டுதல்‌, கோயில்‌ கட்டுதல்‌ செய்தல்‌, த_த்தம்‌ கானம்‌ செய்தல்‌ இத்தகைய 
புண்ய கர்மங்களைச்‌ செய்தவர்கள்‌ (இஷ்டாதீ காரிகஸ்‌ எல்லோரும்‌ தூ _மாதீ க_தீ எனப்படூம்‌ 
பித்ரு மார்க்கமாக ஆகாஸறத்தையடைந்து அங்கிருந்து ஸ்வர்க்கம்‌ சென்று பின்‌ சந்திர 
லோகத்தையடைகிறார்கள்‌. நமக்கு பசு பால்கொடுத்து நம்‌ போகத்துக்கு உபகரணமாவது 
போலே, ஆத்மஜ்ஞானமில்லாத ஜீவன்‌ ஸ்வர்க்கத்திற்குச்‌ சென்றால்‌, அங்கு தேவர்களுக்கு 
வெறும்‌ போகோபரணமாகிறான்‌. அவர்கள்‌ தரும்‌ ஆபாஸமான போகத்தை யநுபவித்துக்‌ 
கொண்டூ அவர்களுக்கு பணிவிடையே செய்து உழைத்து கஷ்டப்படுகிறான்‌. 


* இனி மேல்வரும்‌ மூன்றாம்‌ நான்காம்‌ அத்யாயங்களில்‌ சில அதிகரணங்களில்‌ ஸித்தாந்தங்கள்‌ மட்டும்‌ 
ஸங்க்ரஹமாகச்‌ சொல்லப்படும்‌. 
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புண்ணியம்‌ கரைந்து போகவே ஸ்வர்க்கத்திலிருந்து மீளும்போது, ஆகாயமாகிற 
அக்‌ னியில்‌ சேர்கிறான்‌ ஹோமம்‌ செய்யப்படுகிறான்‌. அப்போது ஸோமராஜா என்கிற அழகிய 
மரீரத்தைப்‌ பெற்று சிறிதுகாலம்‌ தங்கியிருக்கிறான்‌. பின்‌ அந்த மரீரம்‌ கரைந்து திரவமாகவே, 
பர்ஜந்யம்‌ (மேகம்‌ என்ற இரண்டாவது அக்‌_னியில்‌ ஹோமம்‌ செய்யப்படுகிறான்‌. மேகம்‌ 
வர்ஷமாகும்‌ வரை அங்கு தங்கி, பிறகு மேகம்‌ வர்ஷிக்கும்‌ போது வர்ஷத்துடன்‌ பூமியாகிய 
மூன்றாவது அக்‌_னியில்‌ ஹோமம்‌ செய்யப்படூகிறான்‌. பூமியில்‌ விழுந்தவுடன்‌ நெல்‌ முதலிய 
தானியங்களில்‌ வெகுகாலம்‌ தங்குகிறான்‌. பிறகு அன்னமாகி புருஷர்களின்‌ உடம்பில்‌ 
நாலாவது ஆஹுதீயாகச்‌ சேர்கிறான்‌. புருஷன்‌ உடம்பில்‌ ரேதஸ்ஸாக மாறி அங்கிருந்து ஒரு 
காலத்தில்‌ ஸ்த்ரீயின்‌ கர்ப்பத்திற்கு ஐந்தாவது ஆஹுதியாகச்‌ சேர்கிறான்‌ (கர்ப்ப ௧_தி. 
அவனுக்கு ஆகாயம்‌ முதலானவற்றில்‌ ஸம்யோக மாத்ரமே உண்டு இணைந்தீருக்கிறான்‌. 
தானியத்திலிருக்கும்‌ போதும்‌ தானியத்தை ஸரீரமாகக்‌ கொள்வதில்லை; ஏனெனில்‌ 
தானியத்தை மரீரமாகக்‌ கொண்ட வேறோரு ஜீவன்‌ அங்கு ஏற்கனவே இருப்பதால்‌, இவனுக்கு 
தானியத்தில்‌ ஸம்ங்லேஷம்‌ சேர்த்தி மட்டுமே. அறுவடை காலத்தில்‌ த ஈன்யத்தையறுக்கும்‌ 
போதே அதனை மரீரமாக அபி மானித்த ஜீவனுக்கு வியோக_ம்‌. இவன்‌ மட்டூம்‌ அறுக்கும்‌ 
காலத்தோடு உரலிலே குத்தும்‌ காலத்தோடு, புடைத்து தளிகை பண்ணி உண்ணும்‌ காலத்தோடு 
வாசியற ஒட்டிக்கொண்டே புருஷக_ர்ப்ப த்தையடைகிறான்‌. ஸ்த்ரீயின்‌ குக்ஷியிலேயே புருஷன்‌ 
எனும்‌ பெயரையும்‌, கர்மவினைகளையநுபவிக்க மரீரத்தையும்‌ பெறுகிறான்‌. தாயினுடைய 
மல மூத்ராதீபூர்ணமான குக்ஷியில்‌ ஒன்பது, பத்து மாதங்கள்‌ தனது ப_ல, மக்த்யாதிகள்‌ 
முடங்கப்பட்டு பல இன்னல்களையருபவித்து, பின்‌ யோனி த்வாரத்திலிருந்து மிகுந்த ஸ்ரமத்துடன்‌ 
வெளிவருகிறான்‌. இப்படியாக, ஜீவன்‌ படும்‌ து:க்கங்களையறிந்தால்‌ ஸம்ஸாரிக்கு ஸம்ஸார 


யாத்ரையில்‌ ஜுகு_ப்ஸை பிறக்குமென்று பஞ்சாக்னி வித்யா ப்ரகரணத்தில்‌ ஸ்ருதி உபதேமித்தது. 


கர்ப்ப த்தில்‌ முடிதல்‌, பிறக்கும்போது முடிதல்‌, பிறந்து முடிதல்‌, நாலுநாள்‌ இருந்து 
முடிதல்‌, பால்யத்தில்‌ முடிதல்‌, செருக்கித்திரியும்‌ யெளவனத்தில்‌ முடிதல்‌, ஜரையில்‌ முடிதலாய்‌ 
இவனது மரணம்‌ நீர்ணயிக்க முடியாதபடியன்றோ இருப்பது! தன்னுடைய ஹிதாஹிதங்கள்‌ 
தாயின்‌ அதீ னமாயிருக்கும்‌ பேதைப்பருவம்‌; திம்பு செய்யிலும்‌ கடியவாண்ணா 
ப £லப்பருவம்‌; பின்‌ வயளவனத்தின்‌ அறிவுகேடு; அப்பருவத்தில்‌ ஸர்வேந்த்ரியங்களும்‌ 
ஸ்வஸ்வ விஷயங்களிலே ப்ரவணமாகவே வந்து சேரும்‌ வ்யாதிகள்‌; அவற்றை யொருபடி 
பரிஹரிக்கப்‌ பார்க்க வந்து தோன்றும்‌ ஜரை; அவ்வளவில்‌ இடி விழுந்தாப்போலே ஸம்பவிக்கும்‌ 
மரணம்‌. மீண்டும்‌ ஏற்றச்சால்‌ போலே ஆரோஹண அவரோஹணங்கள்‌. இதுவன்றோ 


ஸம்ஸார அநர்த்த பரம்பரை! 
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ஸ்வர்க்கத்தீல்‌ இவனை “தேவர்கள்‌ உண்கிறார்கள்‌” என்றது ங்ரூதி. அதாவது 
கண்ணாலே அவன்‌ உழைப்பதைக்‌ கண்டு த்ருப்தியுறுகிறார்கள்‌. (தேவர்கள்‌ நாம்‌ 
உண்பதுபோல்‌ உண்பதில்லையென்று கீழே 1.3.8.ல்‌ சொல்லப்பட்டது. இப்படி ஒருபகுதி 
கர்மபலனை லோகாந்தரத்தில்‌ அநுபவித்துவிட்டு, கர்மவேஷத்துடனே (அநுபவிக்கப்படாத 
எஞ்சிய கர்மத்துடனேயே திரும்பி வருகிறான்‌. இவனிடம்‌ உள்ள கர்மயேஷங்கள்‌ 
பஞ்சமாஹுதிக்குப்‌ பின்பு இவன்‌ எடுக்கும்‌ மரீரத்திலேயே பலன்‌ கொடுப்பவை. இடையே 
இவன்‌ தங்கியிருக்கும்‌ ஆகாயம்‌, பர்ஜந்யம்‌, பூமி முதலான இடங்களில்‌ இவனுக்கு பலனைத்‌ 


தரும்‌ கர்மங்கள்‌ இல்லை. 


ஸ்வர்க்கத்திற்குச்‌ செல்லும்போது தூ மம்‌, ராத்திரி, க்ருஷ்ணபக்ஷம்‌, தக்ஷிணாயநம்‌, 
பித்ருலோகம்‌, ஆகாயம்‌, சந்திரன்‌ எனும்‌ க்ரமத்தில்‌ ஏறுகிறவன்‌, ஸ்வர்க்கத்திலிருந்து 
இறங்கும்போது சந்திரன்‌, ஆகாயம்‌, வாயு, தூ மம்‌, அப்‌ ரம்‌ ௫ர்‌ கொண்ட மேகம்‌, மேகம்‌ 
என்ற க்ரமத்தில்‌ இறங்குகிறான்‌. ஒருவன்‌ அநுஷ்டிக்கும்‌ ஆசாரங்களுக்கேற்ப உயர்ந்த, 
தாழ்ந்த பிறப்புகள்‌ அமைகின்றன என்னவொண்ணாது. ஆசாரங்கள்‌ மற்ற 
கர்மங்களையநுஷ்டிக்க அதிகாரத்தைக்‌ கொடுப்பவையே. ஆக, கர்மமேஷத்துக்கேற்பவே 
உயர்ந்த அல்லது தாழ்ந்த பிறப்புகள்‌ ஏற்படுகின்றன. 


அநீஷ்டாதி காரிகள்‌ எனும்‌ பாபிகளுக்கு சந்தீரலோக ப்ராப்தி கிடையாது. ரெளரவம்‌ 
முதலான ஏழுவகை நரகங்களில்‌ துன்பம்‌ அநுபவித்த பிறகு நாய்‌, பன்றி, சண்டாளன்‌ 
முதலான இழிவான பிறவிகளில்‌ பிறக்கின்றனர்‌. உத்பிஜ்ஜம்‌ எனப்படும்‌ செடி, கொடி, மரம்‌ 
முதலானவையும்‌, ஸ்வேதஜம்‌ எனப்படும்‌ கொசு, பேன்‌ முதலானவையும்‌ அடிக்கடி பிறப்பதும்‌ 
இறப்பதுமான ஈ, புழு முதலான பிறப்புகளையே பெறுவதால்‌, இவ்வகைப்பட்ட ஜீவர்களுக்கு 
ஐந்தாம்‌ ஆஹுதி இல்லாமலேயே மரீரம்‌ உண்டாகிறது. ஆகவே தூ மாதீ க_தீயோ, கர்ப்ப, 
க_தியோ கிடையாது. 


இவ்வுலகில்‌ ஜீவன்‌ யாகஹிம்ஸை செய்வதால்‌ பாபபலனையநுபவிக்க நெல்‌ முதலான 
த ஈனியங்களாகப்‌ பிறக்கிறான்‌ என்பது தவறு. சரத்‌ காலத்தில்‌ பமாவதம்‌ செய்‌ என்று 
ஸாஸ்த்ரம்‌ சொல்கிறது. யாகத்தில்‌ ஹவிஸ்ஸாக பமாவை டவள்ளாட்டிணை ப_லியிடூவது 
ஹிம்ஸையாகாது. “நீ மரணமடைவதோ அழிவதோ இல்லை என்று அந்த ப்ராணிகளைப்‌ 
பார்த்து மந்த்ரம்‌ சொல்லப்படுகிறது. யாகபமா ஸ்வர்க்கத்திற்கே செல்கையாலும்‌ 
ப_லியிடூவதற்கு ப்ராயங்‌ சித்தம்‌ சொல்லப்படவில்லையாகையாலும்‌ இது பாபமாகாது. 


யினும்‌ முமுக்ஷ£வுக்கு பமாஹிம்ஸாரூப யஜ்ஞங்கள்‌ பரித்யாஜ்யங்கள்‌. ப்ரபந்நரான 
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ஸநீவைஷ்ணவர்கள்‌ ஸஞ்சாரபமாவை விடுத்து ஸ்வரூபாநுரூபமான பிஷ்டபஸறு 
யாகத்தையே செய்து போருவர்‌. அக_ஸ்த்யாதீ, மஹரிஷிகளும்‌ பிஷ்டபமா யாகத்தையே 
விரும்பியநுஷ்டித்தார்கள்‌ என்பது மஹாபாரத ப்ரஸித்தம்‌. 

கர்மாக்களால்‌ ஜீவன்படூம்‌ அல்லல்கள்‌ இவ்வாறு விவரிக்கப்பட்டூள்ளதால்‌, 
இவற்றிலிருந்து விடுதலை பெறுவதற்கு ப்‌_ரஹ்மவித்யையை யநுஷ்டித்து அர்ச்சிராதீக_தியில்‌ 
ப்ரஹ்மத்தையடைவதே பரமபுருஷார்த்தமாகும்‌ என்று சொல்லிற்றாயிற்று. 

மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ முதல்‌ பாதத்தின்‌ சுருக்கம்‌: புண்ய கர்மாக்களைச்‌ செய்யும்‌ ஜீவன்‌ 
இவற்றின்‌ பயனாக ஸ்வர்க்கம்‌ முதலியவற்றையநுபவித்து எஞ்சிய கர்மாக்களோடூ கீழே 
இறங்குகிறான்‌. ஐந்து நீலைகளை அடைகிறான்‌. ஐந்தாவது நீலை பெண்ணிடம்‌ ரேதஸ்ஸாகச்‌ 
சேர்வது. இவன்‌ ஒவ்வொரு நீலையிலும்‌ அதிக காலம்‌ தங்குவதில்லை. த ஈன்ய நீலையில்‌ 
மட்டும்‌ தாமதம்‌ நிகழ்கிறது. பாபம்‌ செய்வதர்கள்‌ சந்தினையடைவதில்லை. நரகங்களில்‌ 
துன்பம்‌ அநுபவித்தபிறகு தாழ்ந்த பிறவிகளில்‌ பிறக்கின்றனர்‌. 

மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ - இரண்டாம்‌ பாதம்‌ 

இப்பாதத்தில்‌ எட்டு அதி கரணங்கள்‌ உள்ளன. இவற்றில்‌ முதல்‌ நாலு அதீகரணங்கள்‌ 
ஒரு பெட்டி எனலாம்‌. பரமாத்மாவின்‌ சிறப்பை அறிவிப்பதற்காக, ஜீவன்‌ லோகாந்தரங்களுக்கு 
சென்று வரும்போது மட்டுமின்றி, இவ்வுலகிலேயே பல அவஸ்தைகளில்‌ படும்‌ இன்னல்களை 
அறிவிக்க முதல்‌ நாலு அதிகரணங்கள்‌. முன்‌ பாதத்தில்‌ ஜாக்‌_ரத்‌, தமையில்‌ ஜீவனுடைய 
து:க்கங்கள்‌ விவரிக்கப்பட்டு அவனுடைய தோஷங்கள்‌ சொல்லப்பட்டன. இப்பாதத்தில்‌, 
ஸ்வப்னம்‌, ஸுஷுப்தீ, மூர்ச்ச£ நீலைகளில்‌ ஜீவன்படுூம்‌ து:க்கங்கள்‌ சொல்லப்படூகீன்றன. 
இதனை இங்கு விசாரிப்பது ஏனைன்னில்‌ ஸ்வப்நாவஸ்தையிற்போலே ஸர்வாவஸ்தைகளிலும்‌ 
முக்தி தஸையிலும்‌) ஜீவன்‌ பகவத்‌ அத்யந்த பரதந்த்ரன்‌ - ஸ்வதந்த்ரனல்லன்‌ - 
பரமயேஷியான பரமாத்மாவோடு ஏகீபூ ,தனுமல்லன்‌ என்று அறிவிக்கவே வைராக்ய பாதத்தில்‌ 
கூறாது இங்கு கூறப்படுகிறது. 
ஸ்வப்ன, ஸுஷுப்தி, மூர்ச்ச£, மரணாவஸ்தைகள்‌: 

3.2.1. ஸந்த்‌ யாதி கரணம்‌, 

3.2.2. தத_ப வாதி கரணம்‌, 

3.2.3. கர்மாநுஸ்ம்ருத்யதி கரணம்‌, 

3.2.4. முக்‌_த_ாதி கரணம்‌, 


வெம்‌ 
[51] 
ம 


ஜீவன்‌ கனவில்‌ ரதங்கள்‌, குதிரைகள்‌, அவை செல்லும்‌ வீதிகள்‌, தடாகங்கள்‌ என்று 
ஆம்சர்யமான வஸ்துக்களைக்‌ காண்கிறான்‌. இதில்‌ ஆஸ்சர்யமாவது, இவை கனவு காணும்‌ 
புருஷனால்‌ மட்டும்‌ அநுபவிக்கப்படுமவை:; அருகில்‌ இருப்போர்க்கும்‌ அநுபவிக்க முடியாதவை; 
விழித்தெழுந்ததும்‌ அவை காணப்படுவதில்லை. கனவுகள்‌ விசித்ரமாயிருப்பதாலும்‌, அவை 
பரமனாலேயே ஒவ்வொருவருக்கும்‌ அவரவர்‌ கர்மத்திற்கேற்ப ஸ்ருஷ்டிக்கப்படுவதாலும்‌, 
ஸுூத்ரத்தில்‌ மாயா மப்தம்‌ ப்ரயோகிக்கப்பட்டது. மாயா மப்தத்திற்கு பொய்‌ என்று அர்த்தமன்று. 
'மாயா வயுநம்‌ ஜ்ஞாநம்‌' என்று ஆய்சர்யமான அறிவைக்‌ குறித்து வேதநீக ண்டூவில்‌ பொருள்‌ 
சொல்லப்படூவதால்‌, கனவில்‌ காணும்‌ விசித்ரமான வஸ்துக்கள்‌ யாவும்‌ பொய்யன்று; 


உண்மையே. ஜீவனுக்கு வரப்போகும்‌ நன்மைதீமைகளை ஸசிப்பிப்பவை அவை. 


ஜீவனும்‌ ப்ரஜாபதீ வாக்யத்தில்‌ சொல்லியுள்ளபடி ஸத்யஸங்கல்பனாயிற்றே 
௫னைத்தபடி செய்ய வல்லவனாயிற்றேூ. அவனே தன்‌ கனவுகளை ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ 
கொள்கிறானோ என்னில்‌, அன்று. ஸம்ஸார தமையில்‌ அசித்தான மரீரத்துடன்‌ 
சேர்ந்திருப்பதாலும்‌, அவனுடைய கர்மங்களுக்கேற்ப உண்டாகும்‌ பரமாத்மாவின்‌ 
ஸங்கல்பத்தினால்‌ ஜீவனது ஸத்யஸங்கல்பத்வம்‌ முதலான குணங்கள்‌ மறைக்கப்பட்டிருப்பதாலும்‌, 
ஜ்ஞான விளக்கம்‌ பெறாத ஜீவனால்‌ தன்‌ கனவில்‌ விசித்ரமான வஸ்துக்களை ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ 
கொள்ள இயலாது. அவன்‌ உறங்கும்போது அவனது உபகரணங்களான இந்த்ரியங்களும்‌ 
உறங்குகின்றன. மேலும்‌, ஜீவனே ஸ்ருஷ்டிப்பவனானால்‌, மாபஸ்வப்னங்களையே 
காணவிரும்புவன்‌; துஸ்ஸ்வப்னங்களை ஸ்ருஷ்டிக்க மாட்டான்‌. ஆக, ஸ்வப்னங்கள்‌ யாவும்‌ 
பரமாத்மாவாலேயே ஒவ்வொருவருக்கும்‌ தனித்தனியாக ஸங்கல்பித்து ஸங்கல்பித்து 


ஸ்ருஷ்டிக்கப்படுமவை. 


ஸுஷுப்தி கனவற்ற உறக்க) நிலையில்‌, ஜீவன்‌ தூங்குமிடமாக ஹ்ருதய நாடிகளில்‌ 
உறங்குகிறான்‌, புரீதத்‌ எனும்‌ ஹ்ருதய மாம்ஸகோளத்தில்‌ உறங்குகிறான்‌, பரமாத்மாவிடம்‌ 
உறங்குகிறான்‌ என்று மூன்று ஸ்தானங்களை ஸ்ருதி படித்துள்ளதே. உண்மையில்‌ அவன்‌ 
உறங்கும்போது எங்கிருக்கிறான்‌ என்னில்‌, ஒருவன்‌ ப்ராஸாதத்தில்‌ (மாடியில்‌ ஓர்‌ கட்டிலில்‌ 
மெத்தையை விரித்துப்‌ படூத்திருக்கிறான்‌ என்பதுபோல்‌ சொல்லிற்று. தூமணிமாடத்து - 
கோட்டுக்கால்‌ கட்டில்‌ - மெத்தென்ற பஞ்சசயநம்‌ என்றாப்போலே. ஹ்ருதய நாடிகளை 
மாடியாகவும்‌, புரீதத்தை கட்டிலாகவும்‌, பரமாத்மாவை மெத்தையாகவும்‌ கொண்டால்‌, ஜீவனுக்கு 
பரமாத்மாவே நேரே ஸுஷுப்தி ஸ்தானமாகிறான்‌; ஆதாரமாகிறான்‌. ஆகையாலன்றோ ஸ்ருதி, 
'ஸத ஆக_ம்ய ந விது. : ஸத்‌ ஆக_ச்சாமஹே இதி சந்‌. 6.10.2 (ஸத்தாகிற ப்ரஹ்மத்தீடமிருந்து 
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விழித்தெழும்போத) வரும்‌ ஜீவர்கள்‌ “ப்ரஹ்மத்திடமிருந்து வருகிறோம்‌' என அறிவதில்லை 
என்று ஓதீற்று. தாய்‌ குழந்தையை தன்‌ மடியிலிட்டூ தூங்கச்‌ செய்வதுபோல்‌ நீத்ராவஸ்தையில்‌ 
நம்மை தன்னுடன்‌ வைத்துக்கொண்டு காப்பாற்றி, சமயத்தில்‌ விழிப்பைக்‌ கொடுத்து 
காப்பாற்றுபவன்‌ என்கையால்‌ பின்‌ சொல்லப்போகும்‌ கல்யாணகுணம்‌ இங்கு பொசிந்து 


காட்டுகிறது போலும்‌. 


தூக்கநிலையில்‌ தேஹத்தையும்‌ அறியாமல்‌, இந்த்ரியங்களும்‌ ஒ௫ங்கி, ப்ரஹ்மத்திடம்‌ 
ஜீவன்‌ சேருகிறான்‌ என்னில்‌, அவன்‌ அப்போது முக்தநிலையையடைந்து வேறொருவன்‌ 
ஆகிறானோ என்னில்‌, அன்று. தூங்கச்‌ சென்றவனே தன்‌ பழைய ஸாரீரத்துடனும்‌ தன்‌ 
இந்த்ரியங்களுடனும்‌ விழித்தெழுவதால்‌, அவன்‌ அடைவது முக்தநிலையன்று. “ஸர்வம்‌ ஹ 
பங்ய: பற்யதீ ஸர்வமாப்நோதி ஸர்வம:' (சாந்‌. 7.26.2 (ஸர்வஜ்ஞனான முக்தன்‌ 
அனைத்தையும்‌ காண்கிறான்‌; எல்லாப்படியாலும்‌ எல்லா பே ஈ£க_ங்களையும்‌ 
(்ரஹ்மாநுபவத்தை அடைகிறான்‌ என்று முக்தனைப்‌ பற்றி ஸ்ருதி பேசுகையால்‌ ஜீவனின்‌ 
ஸுஷுப்தீ நீலை முக்தநிலையாகாது. 


ஜாக்‌_ரத்‌_ ஸுஷுப்தீ நிலைகளில்‌ ஜீவனுக்கு ஜ்ஞானமுள்ளது. ஆனால்‌ அவன்‌ 
மூர்ச்சித்து விழும்போது ஜ்ஞானமற்றிருப்பதாலும்‌, ப்ராணன்‌ ஸ்வல்பமாயிருப்பதாலும்‌, 
மூர்ச்ச [நிலை - விழிப்பு, கனவு, தூக்கம்‌, மரணம்‌ ஆகிய நீலைகளிலும்‌ வேறுபட்டதாய்‌ - 
மரணத்தின்‌ பாதீநிலை என்னலாம்படி இருப்பது. ப்ராணன்‌ அடியோடு இல்லாமற்போவதும்‌, 
மரீரம்‌ விகாரமடையத்தொடங்கி சவக்களை தட்டுவதும்‌ மரணத்தின்‌ அறிகுறிகள்‌. ஆக 
இப்படியாக ஜீவனுடைய தாழ்வு நிலைகள்‌ விளக்கப்பட்டன. 
ப்ரஹ்மம்‌ உபய லிங்கம்‌ 

3.2.5. உப யலிங்க ஈதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தின்‌ கடைசியில்‌ ஸம்ஸாரி ஜீவனுக்கு 
வைராக்யம்‌ பிறக்கவேணும்‌ என்பதற்காக மரணாவஸ்தையும்‌ ப்ரஸ்தாபிக்கப்பட்டது. 
பரமபுருஷார்த்தமான ப்ரஹ்மத்தீடம்‌ ஆசை உண்டாவதற்காக “ப்‌ ரஹ்மம்‌ உப யலிங்க_ம்‌' 
என்கிறது இவ்வதிகரணத்தில்‌. கீழிரண்டு அத்யாயங்களில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ அதன்‌ 
ஸ்வபாவங்களோடு விசாரிக்கப்பட்டிருக்க, இந்த ஸாதனாத்யாய நடுவில்‌ அந்த ப்ரஹ்மத்தை 
மீண்டும்‌ இழுத்து விசாரிக்க வேணுமோ? என்னில்‌ அறிய வேண்டிய ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
குணபேதத்தால்‌ வித்யாபேதம்‌ சொல்லுகையாலும்‌, ப்ரஹ்மமே ஸித்தோபாயமாகையாலும்‌, 
அதன்பால்‌ த்ருஷ்ணை (ஆகை உண்டாகவேணுமென்பதற்காகவும்‌ இவ்வதீகரணத்தீல்‌ 
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'ப்ரஹ்மம்‌ உபயலிங்கம்‌' என்கிறது. அதாவது ஹேயப்ரத்யனீகத்வம்‌, கல்யாணகுணாகரத்வம்‌ 
எனும்‌ இரண்டு அடையாளமுள்ளது ப்ரஹ்மம்‌. தோஷங்களுக்கு எதீர்தட்டானவன்‌, அனந்த 


கல்யாணகுண ஸாகரன்‌ என்றபடி. 


வெறுமனே ஹேயரஹிதன்‌ என்னாது ஹேயப்ரத்யநீகன்‌ என்றது. ஹேயரஹிதன்‌ 
என்றால்‌ அவித்யாதீ தோஷமற்றவன்‌ என்று பொருள்‌. முக்தரும்‌ நீத்யரும்‌ அவித்யை 
இல்லாதவரே. பரமாத்மாவின்‌ ஸத்யஸங்கல்பத்தாலே அவர்கள்‌ அவித்யை விலகீனவரே 
தவிர, தானாக அதற்கு விலக்கானவர்களன்று. பரமாத்மா இவ்விதமல்ல. அவன்‌ 
ஸ்வரூபம்‌ தோஷத்தை அண்டவிடாதது. அவனிடத்தில்‌ ஸரீரஸம்பந்தம்‌ அபுருஷார்த்த 
ஸுகது:க்கங்களுக்கு ஹேதுவாகமாட்டாது. அதாவது புண்யபாப ஸஜாதீயங்களான 
கருமங்களைத்‌ தான்‌ செய்தாலும்‌ அவை பலன்‌ கொடுக்கும்படியான சக்தியைப்‌ பெறாதபடி 
அந்த சக்தியைத்‌ தொலைத்திடுகை. ஆக, இதர ஆத்மாக்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அவனது 
வைலக்ஷண்யம்‌ தெரிவித்தபடி. தோஷமற்றவனாயினும்‌, அவன்‌ க்ரூர ஸ்வபாவனாகவோ 
அல்லது உதாஸீனனாகவோ இருந்தால்‌ ப்ரயோஜநமில்லையே. அதற்காக அவனை அநந்த 


கல்யாணகுண ஸாகரன்‌ என்கிறது. 


'நீரவத்‌_யம்‌ நீரஞ்ஜநம்‌' வே. 6.19 (ப்ரஹ்மம்‌ இயற்கையில்‌ தீயகுணங்கள்‌ அற்றது; 
கூனிருக்கும்‌ வஸ்துக்களின்‌ தாழ்வுகளோடு ஒட்டாதது: “அபஹதபாப்மா விஜரோ விம்ருத்யு: 
வியோகோ விஜிக_த்ஸ: அபிபாஸ: ஸத்யகாம: ஸத்யஸங்கல்ப: சாந்‌. 8.1.5) பரம்பொருள்‌ 
பாபமற்றது; கீழத்தனம்‌, மரணம்‌, வருத்தம்‌, பசி, தாகம்‌ முதலியவை அற்றது; விரும்பப்படும்‌ 
எல்லா நற்குணங்களையும்‌ உடையது; தடையற்ற ஸங்கல்பத்தையுடையது முதலான 
ங்ருதி வாக்யங்களும்‌, “தேஜோ ப லைஸ்வர்ய மஹாவபே £த  ஸுவீர்ய மக்தியாதி_ 
கு ணைகராமி: | பர: பராணாம்‌ ஸகலா ந யத்ர க்லேஸா தய: ஸந்தி பராவரேமே |! வி.பு. 
6.589) (மேலானவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலானவனான அவன்‌ - தேஜஸ்‌, ப_லம்‌, ஐஸ்வர்யம்‌, 
மஹாஜ்ஞானம்‌, மஹாவீர்யம்‌, ஸக்தி முதலான எல்லா நற்குணங்களுக்கும்‌ 
இருப்பிடமாயுள்ளவன்‌; ஸர்வேயவரனான அவனிடம்‌ க்லேமம்‌ முதலான எந்த தோஷங்களும்‌ 
கிடையாத) முதலான ஸ்ம்ருதி வாக்யங்களும்‌ ப்ரஹ்மத்தை எல்லா தாழ்வுகளுக்கும்‌ 
எதிர்த்தட்டானவன்‌ என்றும்‌ அனந்த கல்யாண குணங்களை பரிபூர்ணமாக உடையவன்‌ 
என்றும்‌ கூறுகையாலே, ப்ரஹ்மமானது பூமி, ஆத்மா, ரேதஸ்ஸு முதலான ஸ்த,ானங்களை 
தேஹமாகக்‌ கொண்டிருந்த போதிலும்‌, அந்த ஸ்தானங்களையிட்டூ ப்ரஹ்மத்திற்கு 
தாழ்வுகள்‌ ஏற்படமாட்டா. 
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ய: ப்ருதி_வ்யாம்‌ தீஷ்ட ந்‌, “ப ஆத்மநீ தீஷ்ட ந்‌, யோ ரேதஸி தீஷ்ட_ந்‌' என்று தொடங்கி 
சேதநாசேதனங்கள்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ பரமாத்மா உள்ளும்‌ புறமும்‌ வியாபித்து நிற்கிறான்‌ 
என்று கூறும்‌ ஒவ்வொரு வாக்யத்திலும்‌ 'ஸ த ஆத்மா அந்தர்யாம்யம்ருத: அந்த பரமாத்மாவே 
மரணம்‌ முதலான தோஷங்களற்றவனாய்‌ உனக்கு அந்தர்யாமியாயிருப்பவன்‌ என்று 
ஆத_ரத்துடன்‌ படிக்கையால்‌, பரமாத்மா அவ்வவ்‌ வஸ்துக்களில்‌ தன்‌ இச்சையாலே 
உள்நுழைந்து அந்தர்யாமியாயிருந்து அவற்றை நீயமித்தபோதீலும்‌, அவற்றோடூண்டான 
தொடர்பால்‌ அவனுக்கு தோஷம்‌ ஏற்படாதென்பது விளங்குகிறது. ஜீவனுக்கும்‌ ப்ரஜாபதி 
வாக்யத்தில்‌ இத்தகைய குணங்கள்‌ படிக்கப்பட்டள்ளதேயென்னில்‌, அது முக்திதயையைப்‌ 
பற்றியது; ஸம்ஸார தமையில்‌ இவனது கர்மமடியாக உண்டாகும்‌ பகவத்ஸங்கல்பத்தால்‌ 


அவை மறைக்கப்பட்டூள்ளதாக கீழே சொல்லிற்று. 


மரீர ஸம்பந்தம்‌ மட்டும்‌ தோஷத்திற்கு காரணம்‌ என்ன வொண்ணாது. அதேபோல்‌ 
அசேதனங்கள்‌ யாவும்‌ இயற்கையிலேயே தாழ்வானவை என்றும்‌ கூறமுடியாது. கர்மவமப்பட்ட 
ஜீவர்களுக்கு அந்தந்த கர்மங்களுக்கேற்ப பகவான்‌ செய்யும்‌ ஸங்கல்பத்தால்‌ ஓர்‌ அசேதன 
வஸ்துவே வெவ்வேறு காலங்களில்‌ வெவ்வேறு மனிசர்க்கு இன்பத்திற்கும்‌ துன்பத்திற்கும்‌ 
காரணமாகிறது. தாழ்வு அசேதனங்களின்‌ இயல்வு என்று கொண்டால்‌, எல்லா அசேதன 
வஸ்துக்களும்‌ எப்போதும்‌ எல்லோருக்கும்‌ துன்பத்திற்கு காரணமாகவேணும்‌. அநுபவத்தில்‌ 
அவ்வாறு இல்லை. ஒரு வஸ்து ஒரு மனிதனுக்கே ஒரு சமயத்தீல்‌ இன்பத்திற்கும்‌ மற்றொரு 
சமயத்தில்‌ துன்பத்திற்கும்‌ காரணமாகிறதன்றோ. ஆக கர்மவமப்பட்ட ஜீவனுக்கு கர்மமடியாக 
ஒவ்வொரு தேஹத்தோடூ உண்டாகக்‌ கூடிய தொடர்பு தாழ்வை தரக்கூடும்‌. அகர்மவற்யனான 
பரமாத்மாவுக்கு அந்த மரீரங்களோடு உள்ள தொடர்பு அவற்றை நீயமிப்பதாகிற 
ஆங்சர்யமான லீலாரஸத்திற்கே ஹேதுவாகும்‌. ங்ருதியும்‌ “த்‌_வா ஸுபர்ணா ஸயுஜா ஸக_ாயா 
ஸமாநம்‌ வ்ருக்ஷம்‌ பரிஷஸ்வஜாதே | தயோரந்ய: பிப்பலம்‌ ஸ்வாது , அத்தி அநங்நந்‌ அந்யோ 
அபி சாகஸ தீ | முண்ட 3.1.] அழகிய ஒஞாந கர்மங்களாகிறு இறக்கைகளை உடையவையும்‌, 
ஒத்த குணத்தை உடையவையும்‌, ஒன்றையொன்று விட்டூப்பிரியாதவையுமான இரு பறவைகள்‌ 
பரமனும்‌ ஜீவனும்‌ ஒரே மரத்தில்‌ (தேஹத்தில்‌ அமர்ந்திருக்கின்றனர்‌; அவைகளில்‌ ஒன்று 
இவன்‌ (கர்மமாகிறு பழத்தை புசிக்கிறது. அப்பழத்தை உண்ணாமலேயே மற்றொரு பறவை 
பரமன்‌ மிகவும்‌ ப்ரகாமிக்கிறது என்று இவ்வர்த்தத்தை தெளிவாக ஓதிற்று. 


மேலைடூத்த “த்வா ஸுபர்ணா' ஸ்ருதி வாக்யத்தில்‌ மரீர ஸம்பந்தம்‌ இரு 
ஆத்மாக்களுக்கும்‌ பொதுவாயிருக்க, நாமரூப ஸம்பந்தமுமிருக்க, ப்ரஹ்மத்திற்கு மட்டும்‌ 
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கர்மப_லத்தை அநுபவியாமை என்ற சிறப்பு எவ்வாறு கூறவியலும்‌ என்று ஓர்‌ ஆக்ஷேபம்‌. 
ஸமாதானம்‌: “அந்த: ப்ரவிஷ்ட: மாஸ்தா ஜநாநாம்‌ ஸர்வாத்மா பரமாத்மா அனைவர்க்கும்‌ 
ஆத்மாவாய்‌, உள்நுழைந்து அனைத்தையும்‌ நீயமிக்கிறாண்‌, “யஸ்ய ப்ருதி_வீ ஸரீரம்‌” 
ரஹ 5.7.7) எவனுக்கு பூமி மரீரமேற்‌, £யஸ்யாத்மா மரம்‌ ....... ய ஆத்மாநமந்தரோ யமயதி 
ப்ருஹ 5.7.26) எவனுக்கு ஆத்மா மரீரமோ, எவன்‌ அத்மாவை உள்நுழைந்து 
நீயமிக்கிறானேற முதலான வேதவாக்யங்கள்‌ ப்ரஹ்மம்‌ சேதநாசேதனங்களை 
நீர்வஹிப்பதற்காகவே வியாபிக்கிறான்‌ என்பதால்‌, ஜீவனைப்போல்‌ கர்மங்களை யநுபவிக்க 
அன்று என்று தேறுகிறது. மனுஷ்யாதி மாரீரங்களுள்‌ புகுந்து நாமரூபங்களையடைந்துள்ள 
ப்ரஹ்மம்‌ ரூபமற்றது என்பதில்‌ விரோதமில்லை. ஜீவனைப்போல்‌ சரீரித்வ நீபந்தனமான 
விதிவங்யத்வம்‌ என்னும்‌ கர்மவங்யத்வம்‌ இல்லாமையால்‌ அரூபத்வம்‌ சொல்லலாம்‌. 
'ஆகாமோ ஹ வை நாமரூபயோ: நீர்வஹிதா தே யத_ந்தரா தத்‌, ப்‌, ரஹ்ம' சாந்‌. 8.14.) 
காமம்‌ எனப்படும்‌ பரமாத்மாவே நாமரூபங்களை ஜீவர்களுக்கு கொடுக்கிறது; அந்த 
நாமரூபங்களால்‌ தீண்டப்படாத அதுவே ப்ரஹ்மம்‌ எனும்‌ ங்ருதிவாக்யம்‌ இவ்வர்த்தத்தை 
வலியுறுத்துகிறது. 


விதி இரண்டு விதம்‌. ஒன்று, அறியாததை அறிவிப்பது. மற்றொன்று, ஒன்றில்‌ 
ஈடுபடாதவனை ஈடுபடுத்துவது. ஈங்வரன்‌ ஸர்வஜ்ஞன்‌. அவனறியாததை அறிவிப்பதென்பது 
பொருந்தாது. அனைத்தையும்‌ நீர்வஹிப்பவன்‌. ஆக இவ்வாறு செய்யாதே என்று 
கட்டளையிடத்தகாதவன்‌. உலகில்‌ அறியாதவனையும்‌, பரவசனானவனையும்‌ ஹிதமறிந்த 
ஒருவன்‌ இதைச்‌ செய்‌, இதைச்‌ செய்யாதே என்று உத்தரவிடக்‌ காண்கிறோம்‌. அஜ்ஞானமோ, 
பராதீனத்வமோ இல்லாத ப்ரஹ்மத்திடம்‌ விதிகள்‌ தம்‌ சக்தியையிழந்து அவனுக்கு 
விசேஷணமான ஜீவனிடத்தில்‌ பயனுள்ளவையாகின்றன. ஆக ப்ரஹ்மம்‌ உபய லிங்கமே. 


அத்வைதிகளின்‌ பூர்வபக்ஷம்‌: ஸத்யம்‌ - பொய்யைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டது, ஜ்ஞானம்‌ 
- ஜட த்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டது, அனந்தம்‌ - அளவுடையதைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டது 
என்று யாதொரு பேதமுமின்றி ப்ரகாறமாத்ர ஸ்வரூபமாயிருப்பதன்றோ ப்ரஹ்மம்‌? அதனிடம்‌ 
ஸர்வஜ்ஞத்வம்‌, ஸத்யஸங்கல்பத்வம்‌, ஜகத்காரணத்வம்‌, ஸர்வாந்தராத்மத்வம்‌, 
ஸத்யகாமத்வம்‌ முதலான குணபேதங்களை “நேதி நேதீ ப்ருஹ 4.3.6 இல்லை, இல்லை 
என்று ங்ருதியே தள்ளுவதால்‌, அவை பொய்யானவையென்று தேறுகிறது. ப்ரஹ்மம்‌ 
தோஷமற்றது என்பதை அங்கீகரிக்கலாமாயினும்‌, அது கல்யாண குணங்களையுடையது 
என்பது எவ்வாறு பொருந்தும்‌? ஆக, ப்ரஹ்மம்‌ உபயலிங்கம்‌ என்பது தவறு. 
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ஸித்‌: “ஸத்யம்‌ ஜ்ஞானம்‌ அனந்தம்‌ ப்ரஹ்ம (தை.ஆநி ஸத்யமாகவும்‌, ஜ்ஞானமாகவும்‌, 
அளவற்றதாயுமிருப்பது ப்ரஹ்மம்‌) என்ற வாக்யம்‌ ஸபலமாக வேண்டுமென்று (ஞாநி 
ப்ரகாயமே ஸ்வரூபம்‌ என்று அங்கீகரித்தது போல்‌, “ய: ஸர்வஜ்ஞ: ஸர்வவித்‌' முண்ட 1.1.10 
எந்த பரமாத்மா ஸகல வஸ்துக்களின்‌ ஸ்வரூப ஸ்வபாவங்களை உள்ளபடி அறிகிறானேற; 
'பரா5ஸ்ய ஸக்தி: விவிதை,வ ங்ரூயதே ஸ்வப விகீ ஜஞாந ப_லக்ரியாச: ங்வே 6.8) 
இப்பரம்‌பொருளுக்கு, மேலானதும்‌, இயல்பானதும்‌ பலவிதமானதுமான மக்கி, ஜ்ஞானம்‌, 
ப_லம்‌, செயல்‌ ஆகியவை ங்ருதீகளில்‌ ஓதப்படுகிறது எனும்‌ ங்ருதி வாக்யங்கள்‌ ஸபலமாக 
ப்ரஹ்மஸ்வரூபம்‌ கல்யாணகுண பூர்ணம்‌ என்று ஏற்கவேணும்‌. “ஸத்யம்‌ ஜ்ஞானம்‌' எனும்‌ 
வாக்யம்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு ஞானம்‌ ஸ்வரூபம்‌ என்றதே தவிர, 'பரா5$ஸ்ய மக்தி:' இத்யாதிகளில்‌ 
சொன்ன கல்யாணகுணகரத்வதைத்‌ தடுக்கவில்லை. “நிஷ்களம்‌ நீஷ்க்ரியம்‌ மாந்தம்‌ 
நீரவத்‌_யம்‌ நீரஞ்‌ஜநம்‌' (ங்வே 6.19 அவயமற்றவன்‌, செய்யவேண்டிய க்ரியை இல்லாதவன்‌, 
பசி தாஹம்‌ முதலான ஆறு ஊர்மிகள்‌ அற்றவன்‌, அடியாரை உதாஸீனப்படுத்தும்‌ குற்றங்கள்‌ 
இல்லாதவன்‌, (ஸர்வத்தையும்‌ மரீரமாகக்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌ அவற்றின்‌ தோஷங்களால்‌ 
ஸ்பர்மிக்கப்படாதவன்‌; தமீம்‌ வராணாம்‌ பரமம்‌ மஹேங்வரம்‌ தம்‌ தே_வதாநாம்‌ பரமம்ச 
தை_வதம்‌ ...... ந தத்ஸமங்ச அப்‌ யதீ கங்ச த்‌ ௬ற்யதே | பரா$ஸ்ய மக்தி: விவிதைவ 
ஸ்ரூயதே ஸ்வாப ஈவிகீ ஜ்ஞான ப_லக்ரியாச' (ங்வே 6.7.8 ம்‌ வரர்களுக்கெல்லாம்‌ மேலான 
மஹேங்வரன்‌, தேவதைகளுக்கெல்லாம்‌ மிகவும்‌ மேலான தேவதை, ஒத்தார்‌ மிக்கார்‌ 
இல்லாதவன்‌, இயல்வான ஜ்ஞான, ப_ல, செயல்களை உடையவன்‌ முதலான பல 
வேதவாக்யங்கள்‌ ஸர்வயே வரனை தோஷமற்றவன்‌ என்றும்‌ கல்யாண குணங்களை 
உடையவன்‌ என்றும்‌ ஓதுகின்றன. “மத்த: பரதரம்‌ நாந்யத்‌ கிஞ்சித_ஸ்தீ' கீதை 7.6) என்னைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மேலானது வேறொன்றுமில்லை முதலான பல ஸ்ம்ருதிவாக்யங்களும்‌ 


இவ்விஷயத்தில்‌ ப்ரமாணம்‌. ஆக ப்ரஹ்மம்‌ உபயலிங்கமே. 


சூர்யனின்‌ ப்ரதிபிம்பம்‌ ஜலத்தில்‌ தோன்றினாலும்‌, ஜலத்தீலுள்ள தோஷம்‌ கூர்யனுக்கு 
ஏற்படூவதில்லை. எங்கும்‌ பரவியுள்ள ஆகாயம்‌ ௧ டத்திற்குள்‌ இருப்பதால்‌, க டத்தின்‌ தோஷம்‌ 
ஆகாயமத்துக்கில்லை. அவைகளைப்‌ போன்றே பரமாத்மா பூமி முதலானவைகளில்‌ 
இருந்தாலும்‌ அவைகளின்‌ தோஷம்‌ அவனுக்கு ஏற்படாது. இவ்வுபமானங்களில்‌ ஆக்ஷேபம்‌: 
சூரியன்‌ ஜலத்தில்‌ இல்லை. ப்ரதிபிம்பத்தைப்‌ பார்த்து சூர்யன்‌ என்று ப்ரமிக்கிறோம்‌. ஆக 
ஜலத்தின்‌ தோஷம்‌ சூர்யனிடம்‌ ஏற்படாது. ஆனால்‌ பரமாத்மா பூமியில்‌ இருப்பது ப்ரமமன்று. 


உண்மையே. எனவே பூமியின்‌ தோஷம்‌ பரமனுக்கு ஏற்படலாம்‌. ஸமாதானம்‌: ஆகாமம்‌ 


வெய்‌ 
ஓ 
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குடம்‌ போன்றவைகளில்‌ இருந்தாலும்‌ அதைப்போன்று பெரியதாக ஆவது, சிறியதாக ஆவது 
போன்ற தோஷங்கள்‌ ஆகாயத்திற்கு ஏற்படுவதீல்லை. இதைப்போன்றே பூமி 
முதலியவைகளின்‌ தோஷம்‌ பரமாத்மாவிடம்‌ ஏற்படுவதில்லை. சூரியன்‌ ஜலத்தில்‌ 
இல்லாவிடிலும்‌ அதில்‌ ப்ரதீபிம்பமே தோன்றினாலும்‌, ஜலத்தீலுள்ள தோஷம்‌ பரமனுக்கு 
ஏற்படூவதில்லை என்பது மட்டுமே உபமானமாகக்‌ கொள்ளவேணும்‌. முகம்‌ சந்திரன்‌ 
போலுள்ளது என்றால்‌, உபமானமான சந்திரனிடமுள்ள எல்லா குணங்களும்‌ முகத்தில்‌ 
இருக்கவேணும்‌ என்ற நீயதி இல்லை. அதைப்போலே சூரியன்‌ ஜலத்தில்‌ ப்ரதீபிம்பமாகத்‌ 
தோன்றுவதால்‌ தோஷம்‌ அவனுக்கு ஏற்படுவதில்லை என்ற மட்டும்‌ உவமையை ஏற்கலாம்‌. 
அதைப்போல்‌ பூமி முதலானவற்றில்‌ பரமாத்மா இருந்தாலும்‌, பூமி முதலானவைகளின்‌ 


தோஷம்‌ பரமாத்மாவை ஸ்பர்மியாது. 


அத்வைதிகளின்‌ பூர்வபக்ஷம்‌: ங்ருதியில்‌ சேதநாசேதனங்களை ப்ரஹ்மத்தின்‌ 
உருவகமாக எடுத்து அவனுக்கு ஒரு அப்ராக்ருத திவ்யமங்கள விக்ரஹம்‌ உண்டூ என்று 
சொல்லி, “அத ராத ஆதே_மோ நேதி நேதி ந ஹ்யேதஸ்மாதி_தி நேத்யந்யத்‌ பரமஸ்தீ” 
ப்ருஹ 4.3.6 இது உபதே_மம்‌; முன்‌ சொன்ன சேதநாசேதனங்கள்‌ எதுவுமில்லை. 
ஆகையால்‌ குல்பிதமான அவற்றுக்கு இருப்பிடமான ப்ரஹ்மத்தைத்‌ தவிர வேறெதுவுமில்லை 
என்று “இதி” மப்தத்தாலே முன்சொன்ன ப்ரஹ்மரூபங்களைக்‌ குறித்து 'ந: என்று அவற்றைத்‌ 
தள்ளி, கல்பிதமான அவற்றுக்கு அதி ஷ்டரானமான (இருப்பிடமான சிந்மாத்ர ப்ரஹ்மம்‌ 
ஒன்றே மெய்‌; மற்றவை யாவும்‌ கல்பிதங்கள்‌ என்று உபநீஷத்தே ஓதுகையாலே, ப்ரஹ்மம்‌ 
தோஷமற்றது, குணங்களோடூ கூடியது எனும்‌ உபயலிங்க அர்த்தம்‌ பொருந்தாது. 


ஸித்‌: லோகத்தில்‌ ஹிதத்தை செய்கின்றவன்‌ ஒருவனுக்கு சில விஷயங்களில்‌ ப்ரமம்‌ 
ஏற்பட்டிருந்தால்‌ அதைப்‌ போக்குவதற்காக உபதேமம்‌ செய்வான்‌. அது தவிர இல்லாத 
ப்ரமத்தை உண்டாக்கி அதைப்போக்குவதற்காக உபதேறம்‌ செய்வதை காண்கிறோமல்லோம்‌. 
அதைப்போன்றே வேதமும்‌ ஹிதத்தை உபதேயிக்கிறது. அது தோன்றியுள்ள ப்ரமத்தை 
போக்கவேண்டூமே தவிர இல்லாத ப்ரமத்தை உண்டாக்கி அதைப்‌ போக்குவதற்கு முயல்கிறது 
என்பது பொருந்தாது. இவ்விடத்தே சிதசித்துக்கள்‌ பரமாத்மாவுக்கு யரீரங்கள்‌ என்ற ப்ரமத்தை 
தோற்றுவித்து பின்னர்‌ அவை அவனுக்கு ஸரீரங்கள்‌ இல்லை என்று கூறுவது பொருந்தாது. 
இங்கே கூறியது யாது என்னில்‌, ப்ரத்யக்ஷ அநுமானங்களால்‌ அறிய முடியாததையே 
மாஸ்த்ரம்‌ கூறும்‌. இங்கு உபநீஷத்‌ அத்தகைய உண்மையைக்‌ கூறுகிறது. அதாவது “சித்‌ 
அசித்துக்கள்‌ யாவும்‌ பரமாத்மாவின்‌ ப்ரகாரங்கள்‌' என்று சொல்லி, பின்னர்‌ “அவனுடைய 
ப்ரகாரம்‌ இவ்வளவுதான்‌ என்று எண்ணிவிடாதே; மேலும்‌ மிக அதிகமாக இருக்கின்றன” என்று 
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உரைப்பதற்காக “இதி ந இதி ந' இவ்வளவு மாத்திரமல்ல இவ்வளவு மாத்திரமல்ல என்கிறது. 
மேலும்‌, இப்படிக்‌ கூறிய பிறகு 'ஸத்யஸ்ய ஸத்யம்‌: ப்ருஹ 4.3.6 இத்யாதியால்‌ மேலும்‌ பல 
குணங்களை ப்ரஹ்மத்துக்கு ஓதுகிறது. ஆக “நேதி நேதி: எனும்‌ வாக்யம்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு 
முன்சொன்ன ரூபம்‌ முதலானவற்றை தள்ளுவதல்ல. இவ்வளவுதான்‌ என்பதை நீஷேதம்‌ 
செய்கின்றது என்றே கூறவேணும்‌. 


மேலும்‌ ஓர்‌ பூர்வபக்ஷம்‌: உண்மையில்‌ ப்ரத்யக்ஷத்தால்‌ நீர்விசேஷ சிந்மாத்ரமே 
க்ரஹிக்கப்படுகிறது. அதற்கு வேறுபட்டதும்‌ ப்ராந்தியால்‌ ஏற்படுவதுமான விசேஷ ரூபத்தை 
நேதி நேதி: என்பது மறுக்கிறது. 


ஸித்‌: மாஸ்த்ரமன்றி வேறொரு ப்ரமாணத்தாலும்‌ எப்போதும்‌ அறிய முடியாதது 
ப்ரஹ்மம்‌. இவ்விஷயத்தை 'ந சக்ஷுஷா க்‌_ருஹ்யதே நாபி வாசா: முண்ட 3.1.8) 
இப்பரமாத்மா கண்ணாலும்‌ வாக்காலும்‌ கிரஹிக்க முடியாதவன்‌ என்று ஸ்ருதி ஓதிற்று. ஆக 
குடம்‌ முதலியவை போல்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ப்ரத்யக்ஷத்தால்‌ கிரஹிக்கப்படூவதில்லை. மேலும்‌ 
'ப்ரீதீரூபமான த்‌,யானமாகிற ப க்தீயாலேயே இவனை ஸாக்ஷாத்கரிக்கலாம்‌' என்று ங்ருதி 
ஸ்ம்ருதிகளிலிருந்து தெரிகிறது. 'நாயமாத்மா ப்ரவசனேன லப்‌ ய: கட 2.2.23) என்றும்‌, 
'நாஹம்‌ வேதை ர்‌ ந தபஸா' (கீதை 11.53) என்றும்‌ ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதிகள்‌ பக்தீமிக்க 
உபாஸனத்தாலேயே ஸாக்ஷாத்காரம்‌ ஸம்பவிக்கும்‌ என்றது. ப்ரஹ்மோபாஸனத்தீல்‌ தீனமும்‌ 
ஈடுபடுவதால்‌ தைலத ஈரை போல்‌ ப்ரஹ்ம ஸாக்ஷாத்காரம்‌ உபாஸர்களுக்கு விளைகிறது. 
அப்படி நேரும்போது, ப்ரஹ்மஸ்வரூப நீரூபக தர்மங்களான ஜ்ஞானம்‌, ஆனந்தம்‌ 
முதலானவற்றைப்‌ போல்‌ ப்ரஹ்மம்‌ உலகை ஸரீரமாகக்‌ கொண்டிருக்கையும்‌ உபாஸகர்களால்‌ 
ஸாக்ஷாத்கரிக்கப்படுகிறது. பரமாத்மாவைக்‌ கண்டறிந்த வாமதேவரிஷி “நானே மநுவையும்‌ 
ஸுர்யனையும்‌ மரீரமாகக்‌ கொண்ட ப்ரஹ்மத்தை எனக்கு அந்தர்யாமியாகக்‌ 
கொண்டிருக்கிறேன்‌” என்று கூறுவதாகவுள்ள ஸ்ருதி வாக்யத்திலிருந்து இது புலனாகிறது. 
ஆகையால்‌ “நேதி நேதி: என்ற ஸ்‌ருதிவாக்யம்‌ “ப்ரஹ்மத்தின்‌ மயரீரம்‌ முன்சொல்லப்பட்ட அளவு 
மாத்தீரமல்ல: என்று அளவுடைமையைத்‌ தள்ளுவதாகவே கொள்ளவேணும்‌. ஆக 
இவ்வதீகரணத்தீல்‌ ப்ரஹ்மம்‌ உபயலிங்கமே - ப்ரஹ்மம்‌ ஜக_ச்ச_ரீரித்வம்‌ முதலான அளவற்ற 
கல்யாண குணங்களை உடையது; ப்ரஹ்மத்திற்கு தோஷங்களில்லை - என்று சொன்னதாயிற்று. 

அசேதனமான ஜகத்தும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ அம்மம்‌ 
3.2.6 அஹிகுண்ட_ லாதி , கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தீல்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு 
நீர்த்தோஷத்வம்‌ சொல்லப்பட்டது. அதை நீலைநாட்ட வேணுமானால்‌ அசித்வஸ்துவும்‌ 
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ப்ரஹ்மத்தின்‌ ரூபமே என்று ஸாதீக்கவேணும்‌. அது எவ்விதம்‌ ஸித்திக்கும்‌ என்று 
விசாரிக்கப்படுகிறது இவ்வதிகரணத்தில்‌. 


முதல்‌ பூர்வபக்ஷம்‌: வேதம்‌ “ஸர்வம்‌ கனு இதம்‌ ப்ரஹ்ம: (இவையனைத்தும்‌ ப்ரஹ்மமே 
என்று ப்ரஹ்மத்தையும்‌ ப்ரபஞ்சத்தையும்‌ ஒன்றாகப்‌ பேசிற்று பே த_ங்ருதி. “போக்தா 
போக்யம்‌ ப்ரேரிதாரம்‌ ச மத்வா' என்று ப்ரஹ்மத்தையும்‌ ப்ரபஞ்சத்தையும்‌ வேறாகவும்‌ பேசிற்று 
பே த_ங்ருதி. இவ்விரு வாக்யங்களும்‌ பொருந்த வேணுமானால்‌, ப்ரஹ்மமும்‌ ப்ரபஞ்சமும்‌ 
ஒன்று என்று ஏற்கவேணும்‌. இவ்விரண்டையும்‌ வேறாகக்‌ கூறுவது ஏனென்னில்‌, பாம்பிற்கு 
இரண்டு நிலைகள்‌ காணப்படுகிறது. ஒன்று, சுருண்டிருக்கும்‌ நிலை. மற்றொன்று, ௬ஜுவான 
நீண்டிருக்கும்‌ நிலை. இதைப்போலே ப்ரஹ்மத்துக்கு இரண்டு நிலைகள்‌ உண்டு. ப்ரளய 
காலத்தில்‌ தன்‌ ஸ்வரூபமாயிருக்கும்‌ ப்ரபஞ்சத்தை சுருக்கிக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌. 
ஸ்ருஷ்டிகாலத்தில்‌ தன்‌ ஸ்வரூபத்தை ப்ரபஞ்சமாக விரித்திருக்கிறான்‌. 


இரண்டாவது பூர்வபக்ஷம்‌: முன்கூறிய ப்ரகாரத்தை ஏற்க முடியாது. ஏனெனில்‌ 
ப்ரஹ்மமே ப்ரபஞ்சமாக மாறுவதாகக்‌ கொண்டால்‌, “ப்ரஹ்மம்‌ அபரிணாமி: எனும்‌ 
ங்ருதிகளுடன்‌ விரோதிக்கும்‌; ப்ரபஞ்சத்தின்‌ தோஷம்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு ஏற்படும்‌; அபேத ஸ்ருதியை 
முக்கியமாகக்‌ கொண்டு பேத ஸ்ருதியை ஒரே வஸ்துவின்‌ வெவ்வேறு நீலைகளையிட்டூ 
நீர்வஹிக்கையாலே அமுக்யமாகக்‌ கொள்ளும்‌ தோஷம்‌ வரும்‌. ஆக, “ஸூர்யனும்‌ ப்ரபையும்‌ 
போலே” என்று கூறுவதே பொருத்தம்‌. அவை இரண்டும்‌ தேஜஸ்‌ ஜாதியாய்‌ ஒரே வஸ்து. தர்ம 
தர்மி வேறாகையால்‌ வேறாகவும்‌ கொள்ளலாம்‌. ஆக அசித்தும்‌ ஐகத்தும்‌ பரமாத்மாவும்‌ 
ப்ரஹ்மஜாதி. “ப்ரபஞ்சம்‌ ப்ரஹ்மரூபமாயிருப்பது ப்ரபை ஸுர்யரூபமாயிருப்பதுபோல்‌' என்பதே 
பொருத்தம்‌. 


ஸித்‌: பரமாத்மாவையும்‌ ஜீவாத்மாவையும்‌ ஒன்றாகவும்‌, வேறாகவும்‌ அம்ஸாதிகரணத்தில்‌ 
(2.3. கூறப்பட்டது. ஜீவாத்மாவின்‌ தோஷம்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கு வாராமைக்காக ஸரீராத்ம 
ப ஈவத்தை ஏற்று அவை ஒன்று வேறு என்ற வழக்கையும்‌ பொருந்தும்படி உரைக்கப்பட்டது. 
ஜீவாத்மா ப்ரஹ்மத்தை விட்டூப்பிரியாத அம்மமாயிருப்பவன்‌ என்று நீர்ணயிக்கப்பட்டது. 
அதேபோல்‌ ஜகத்தும்‌ (அசேதன வஸ்துக்களும்‌) ப்ரஹ்மத்தை விட்டூப்பிரியாத 
அம்றமாயிருப்பது என்று கொள்ளவேணும்‌. ஜகத்தை பரமனுக்கு மரீரமாகவும்‌, பரமனை 
மரீரியாகவும்‌ இஆத்மாவாகவும்‌) கொள்ளும்போது இவை இரண்டையும்‌ ஒன்றாகவும்‌ 


வேறாகவும்‌ கூறலாம்‌. 
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இரண்டாவது பூர்வபக்ஷத்தில்‌, “ப்ரஹ்மம்‌ ஸூர்யன்‌ போல்‌ விசேஷ்யம்‌, ஜகத்‌ ப்ரபை போல்‌ 
ப்ரஹ்மஜாதீயைச்‌ சேர்ந்த விசேஷணம்‌' என்பதும்‌ பொருந்தாது. ஜகத்‌ ப்ரஹ்மங்களுக்கு 
ஸரீரஸரீரி ப ஈவத்தை அங்கீகரியாவிடில்‌, மற்ற எல்லா வஸ்துக்களையும்‌ குறிக்கும்‌ மப்தங்கள்‌ 
ப்ரஹ்மத்தையும்‌ குறிக்கும்‌ என்பது பொருந்தாமல்‌ போகும்‌. “கோத்வம்‌' எனும்‌ ஒரு ஜாதி 
இருந்தபோதிலும்‌ கொம்புள்ள பசுவையும்‌, கொம்பற்ற பசுவையும்‌, ஒரு கொம்பு ஒடிந்த 
பசுவையும்‌ வேறல்லாதவை என்று சொல்ல முடியாது. அதுபோலே இங்கும்‌ அசேதனஜகத்‌- 
ப்ரஹ்மங்களை வேறல்லாதவை எனக்கூறும்‌ அபேத மருதிகள்‌ பொருந்தாமல்‌ போகும்‌. ஆக, 
ஜகத்‌ ப்ரஹ்மங்கள்‌ ஸரீர்‌ ஸரீரிகளாயிருப்பதாலேயே அவற்றை வேத வாக்யங்கள்‌ வேறாகவும்‌, 
வேறல்லாதவையாகவும்‌ ஓதுகின்றன என்று இங்கு சொன்னதே பொருந்தும்‌. 


வேதம்‌ “அஜரோ$மர:' ப்ருஹ 6.4.25) என்று ஸரீரத்துக்குள்ள அசேதனத்துக்குள்ளி 
பிறப்பு, ஜரை, மரணம்‌ முதலியவற்றையெடுத்து அவை ப்ரஹ்மத்திடம்‌ இல்லை என்று 
தள்ளுகிறது. ஆக, ப்ரஹ்மம்‌ மரீரியாய்‌ வியேஷ்யமாயும்‌, அசேதனஜகத்‌ ஸரீரமாய்‌ 
விசேஷணமாயும்‌ இருந்து கொண்டு அம்ம அம்மிகளாய்‌ உள்ளனவே௰யாழிய, 


ஜகத்ப்ரஹ்மங்கள்‌ ஒன்றாகவோ ஒரே ஜாதியைச்‌ சேர்ந்தனவாகவோ இல்லை. 


பரமாத்வை விட மேலான தத்துவம்‌ வேறெதுவும்‌ இல்லை 

3.2.7. பராதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணங்களில்‌ “ப்ரஹ்மம்‌ உபயலிங்கம்‌' என்றதை 
நிலைநிறுத்துவதற்காக இவ்வதீகரணத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான தத்துவம்‌ உண்டு 
எனும்‌ வாதம்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: வேத வாக்கியங்கள்‌ நான்கு கருத்துக்களை வெளியிடுகின்றன. ஒரு 
உபநீஷத்‌ வாக்யம்‌ பரமாத்மாவை ஸேதுவாக (அணையாகுக்‌ கூறிற்று. அதாவது அந்த 
அணையைக்‌ கடந்து அடையவேண்டிய வஸ்து வேறு ஒன்று உண்டூ என்று உணரலாம்‌. 
மற்றொரு உபநீஷத்‌ வாக்யம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ நாலு கால்களையும்‌ பதீனாறு கலைகளையும்‌ 
உடையது என்று அளவிட்டு கூறிற்று. அதாவது அளவிட்டுக்‌ கூற இயலாத வஸ்து வேறு ஒன்று 
உண்டு என்று உணரலாம்‌. பிறிதொரு உபநீஷத்வாக்யம்‌ ப்ரஹ்மம்‌ மோக்ஷத்தை 
அடைவிக்கும்‌ அணை என்றது. அதாவது ப்ரஹ்மம்‌ உபாயம்‌ என்றால்‌, அடையவேண்டிய 
உபேயம்‌ வேறொன்றுளது என்று உணரலாம்‌. வேறொரு உபநீஷத்தில்‌, 'ததோ யது_த்தரதரம்‌ 
தத_ரூபம்‌ அநாமயம்‌' (ங்‌ வே 3.10) என்று பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலானவன்‌ ஒருவன்‌ 
உளன்‌ என்றது. இவ்வாக்கியங்களை ஆராய்ந்தால்‌, ப்ரஹ்மத்தைவிட உயர்ந்த வேறொரு 
பரதத்துவம்‌ உண்டூ என்று தெரிகிறது. 
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ஸித்‌: அணை இரு பக்கங்களிலுள்ள ஜலத்தை ஒன்றோடொன்று சேராமல்‌ தடூத்து 
நீறுத்துகிறது. பரமாத்மா தான்‌ தோற்றுவித்த மர்யாதைகள்‌ உலகிலே ஒன்றோடோன்று 
சேராதவாறு ரக்ஷிக்கிறானாகையால்‌ :ஸேது' என்னப்பட்டான்‌. இக்கருத்து “ஏஷாம்‌ லோகாநாம்‌ 
அஸம்பே த_ாய' சாந்‌) (லோகங்கள்‌ ஒன்றோடோன்று கலந்து போகாமலிருப்பதற்காகு என்று 
அவ்வுபநீஷத்‌ வாக்கியமே மேலே தெளிவாகக்‌ கூறிற்று. அடுத்த மந்த்ரத்தில்‌ “ஏதம்‌ ஸேதும்‌ 
தீர்த்வா' என்று அணையைத்‌ தாண்டி வேறொரிடத்திற்கு செல்வதாகக்‌ கூறுகிறதேயென்னில்‌, 
இங்கு “தீர்த்வா' என்று தாண்டூவதைச்‌ சொல்லவில்லை. வேதாந்த ஸாஸ்த்ரத்தைக்‌ கடந்தான்‌ 
என்றால்‌ அந்த மாஸ்த்ரத்தை நன்கு உணர்ந்தான்‌ என்பதுபோலே, அணையைத்‌ தாண்டி 
என்பதற்கு அணையை அடைந்தான்‌ என்பதே பொருள்‌. பரமாத்மா அளவிட்டூக்‌ கூற 
இயலாதவனாயினும்‌, பரந்திருக்கும்‌ ஒளி ஜன்னல்‌ வழியாக வரும்போது ஜன்னல்‌ ஒளி என்பது 
போலவும்‌, பரந்திருக்கும்‌ ஆகாயம்‌ க டத்தில்‌ இருக்கும்போது க டாகாமம்‌ என்பது போலவும்‌ 
உபாஸகனின்‌ மனதில்‌ பதிவதற்காக அளவிட்டுக்‌ கூறப்பெற்றான்‌. 'அம்ருதஸ்யைஷ ஸேது:” 
முண்ட 2.2.5) மோக்ஷத்திற்கு இந்த பரமாத்மா உபாயமாவான்‌ என்றதால்‌ தன்னைப்‌ 
பெறுவதற்கு தானே உபாயம்‌ என்பதைச்‌ சொல்லிற்று. “நாயமாத்மா” ஸ்ருதீயும்‌ 


எம்பெருமானையடைவதற்கு அவனே உபாயம்‌ என்றதன்றோ. 


யஸ்மாத்‌ பரம்‌ நாபரமஸ்தி கிஞ்சித்‌: (ங்வே 3.9 முதலான பல வேதவாக்யங்களில்‌ 

பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலானது எதுவுமில்லை என்று ஓதப்பட்டூள்ளது. 
ஸ்‌ வேதாய்‌ வதரத்தில்‌, “ததோ யது_த்தரதரம்‌ தத_ ரூபம்‌ அநாமயம்‌: (3.10) என்று 
இப்பரமாத்மாவைக்காட்டிலும்‌ மேலான தத்துவம்‌ உண்டூ என்று சொல்லியுள்ளதேயென்னில்‌ 
- இவ்வுபநீஷத்தில்‌ இந்த ப்ரகரணத்தில்‌ “வேத ஈஹமேதம்‌' என்று தொடங்கி 'நாந்ய:பந்த £ 
வித்‌_யதே5யநாய' என்பதீறாக பரமபுருஷனே மோக்ஷ ஸாதனம்‌, அவனைத்தவிர வேறு 
மோக்ஷ ஸாதனமில்லை என்று சொல்லி, அதை நீரூபிக்க அடுத்த மந்த்ரத்தில்‌ *பஸ்மாத்‌ பரம்‌ 
நாபரமஸ்தி' என்று தொடங்கி அந்தப்‌ பரமபுருஷனே மேலானவன்‌, அவனைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மேலானவன்‌ எவனுமில்லை என்றும்‌ சொல்லி, அவ்விஷயத்தையே 'ததோ யது_த்தரதரம்‌' 
எனும்‌ அடுத்த மந்த்ரத்தில்‌ காரணம்‌ காட்டி முடிவு கட்டுகிறான்‌ *வேதபுருஷன்‌. 

* வேதபுருஷன்‌ என்பவன்‌ சதுர்முகனைப்போலே ஒவ்வொரு கல்பத்தீலும்‌ ஸர்வேய்வரனால்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கப்படும்‌ 
ஓர்‌ அதிகாரிபுருஷன்‌ (_த்‌_த, ஜீவணே. வேதாசார்யன்‌ என்று அழைக்கப்படூபவன்‌. இவன்‌ மூலமாகவே 
ஒவ்வொரு கல்பத்தீலும்‌ வேதவசனங்கள்‌ ஆவிர்ப்ப விக்கீன்றன. இவன்‌ வேதங்களைச்‌ செய்தவனல்லன்‌; 
வெளிப்படூத்துபவனே. இவனது அபி ப்ராயமும்‌ வேதத்தின்‌ அபி ப்ராயமும்‌ ஒன்றாயிருக்க வேணும்‌ என்பது 
பகவத்‌ ஸங்கல்பமாததால்‌, வேதவாக்குகளுக்கு இருள்‌, துயக்கு, மயக்கு, மறப்பு எனும்‌ தோஷங்களோ, 
வேதத்தின்‌ நீத்யத்வம்‌, ஸ்வத: ப்ராமாண்யத்வம்‌, அபெளருஷேயத்வம்‌ எனும்‌ பெருமைகளுக்கு ஹாநீயோ 
வாராது. இருமலை அநந்தாண்பிள்ளை புரிசை ஸ்ரீரங்காசார்ய ஸ்வாமி அருளிச்‌ செய்த ஈமாவாஸ்யோபநீஷத்‌ 
வ்யாக்யானத்தில்‌ (ந்திரம்‌ - 10) வேதபுருஷன்‌ என்பவன்‌ யார்‌ என்று விசாரித்து நீர்ணயித்தபடி)) 
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இங்கு பூர்வபக்ஷத்தில்‌ சொன்னதுபோல்‌ பொருள்‌ கொண்டால்‌ முன்‌ மந்திரங்களோடூ 
முரண்படும்‌. மேலும்‌ இதற்கு பின்புள்ள மந்திரத்தில்‌ “இப்பரமாத்மாவை அறிபவர்கள்‌ 
முக்தியடைகிறார்கள்‌' என்று சொல்வதோடும்‌ விரோதீக்கும்‌. ஆக, உபக்ரம உபஸம்ஹார 
விரோதம்‌ வாராமல்‌ இம்மந்த்ரத்துக்கு சொல்லக்கூடிய “பொருளாவது - யத்‌ உத்தரதரம்‌ - முன்‌ 
கூறியபடி மற்ற அனைத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான யாதொரு புருஷதத்துவம்‌ உளதோ, தத்‌ - 
அதுவே, அரூபம்‌ - ப்ராக்ருத ரூபமற்றது, அநாமயம்‌ - தோஷங்களற்றது; தத: - 
இக்காரணத்தாலேயே, ய ஏதத்‌ விது: - எவர்கள்‌ இப்புருஷ தத்வத்தை அறிகிறார்களோ, தே 
அம்ருதா: ப வந்தி - அவர்கள்‌ மோக்ஷம்‌ அடைகிறார்கள்‌. ஆக பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மேலான பொருள்‌ வேறொன்றில்லை. “தே நேத_ம்‌ பூர்ணம்‌ புருஷேண ஸர்வம்‌” 
ங்வே 3.9 இந்த புருஷனால்‌ உலகனைத்தும்‌ வியாபிக்கப்பட்டூள்ளது, “ப்‌_ரஹ்மை வேத_ம்‌ 
ஸர்வம்‌: (ப்ருஹ 4.5.] (இவ்வுலகனைத்தும்‌ ப்‌_ரஹ்மமே முதலான வேத வாக்கியங்கள்‌ 
பரமாத்மாவுக்கு ஸர்வ வ்யாப்தியையும்‌ எல்லாமாய்‌ இருக்கையையும்‌ சொல்லுகையாலே, 


இவனைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான தத்துவம்‌ வேறொன்றுமில்லை என்றதாயிற்று. 
பரமாத்மாவே பலனளிப்பவன்‌ 


3.2.8. பலாதிகரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணங்களில்‌, சேதனர்‌ உபாஸனங்களில்‌ இழிவதன்‌ 
பொருட்டு 'உபாஸ்யவஸ்துவான ப்ரஹ்மம்‌ உபயலிங்கம்‌; அதுவே எல்லாவற்றிலும்‌ மேலானது” 
என்று சொல்லப்பட்டது. இவ்வதிகரணத்தில்‌, பே ஈக_மோக்ஷ ப_லப்ரதத்வம்‌ அப்பரமனிடமே 


உள்ளது என்று சொல்லப்படுகிறது. இத்தால்‌ பரமாத்மா பரமோத ரன்‌ என்கிறது. 


*மீமாம்ஸகனது பூர்வபக்ஷம்‌: வேதங்களில்‌ கூறப்பட்ட யாகாதிகளே அபூர்வத்தின்‌ 
மூலமாக பலன்‌ அளிக்கின்றனவா? அல்லது அந்தந்த ஆராதனங்களாலே ப்ரீதனான 


பரமபுருஷனே பலனளிக்கின்றானா? என்று ஸம்மயம்‌. கர்மமே பலன்‌ தருவது என்று 


* இங்கு நம்பிள்ளை ஈட ஒன்றும்‌ தேவும்‌ (4.10 ப்ரவேமம்‌ ஸேவிப்பது. 


* மீமாம்ஸகன்‌ - பாட்டன்‌ ப்ரபாகரன்‌ முதலானோர்‌ - கர்மமீமாம்ஸை நீஷ்ட்டன்‌. கர்மமே தெய்வம்‌ என்பவன்‌. 
கர்மங்களே அபூர்வம்‌ மூலமாக பலனைத்தருபவை; தேவதைகள்‌ அன்று. தேவதை யாகத்திற்கு வேண்டிய 
த்ரவ்யங்கள்‌ போன்றதொழிய, அதற்கு வேறொரு விசேஷமுமில்லை; சாஸ்த்ரங்கள்‌ யாக 
த்ரவ்யங்களோடொக்க தேவதையையும்‌ துதீத்தது. அந்த தேவதைகளும்‌ தங்களுக்கு வேண்டியதைப்‌ பெற 
கர்மங்களைச்‌ செய்வதாக சாஸ்த்ரம்‌ சொல்லுகையால்‌, கர்மாவினால்தான்‌ பலன்‌ ஸித்திக்கிறது. பலனைக்‌ 
கொடுக்க யாகத்தில்‌ கர்மத்தில்‌ ஒரு சக்தி இருக்கிறது. அதுதான்‌ அபூர்வம்‌. கர்மாவே அபூர்வம்‌ மூலம்‌ 
பலன்‌ தருகிறது என்பவன்‌. வேதத்தில்‌ விதிப்பகுதியை மட்டும்‌ ஏற்பவன்‌. அர்த்தவாத பகுதியை நீராகரிப்பவன்‌. 
இதைச்செய்‌, இதைச்‌ செய்யாதே என்று விதிவாக்யங்களுள்ள கர்ம காண்டத்தை ஆதரிப்பவன்‌. அவைகள்‌ 
இல்லாத உபநிஷத்‌ பாகத்தை ஏற்காதவன்‌. நீரீங்வர வாதத்தில்‌ நின்று பாதிசார்வாகன்போல்‌ பேசுபவன்‌. 
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பூர்வபக்ஷம்‌. விவசாயி நீலத்தீல்‌ வேலை செய்கிறான்‌; பலனடைகிறான்‌. அவனது கர்மமே 
அவனுக்கு பலனைத்‌ தருகிறது. வேதத்தில்‌ ஸ்வர்க்க தீ பலன்களைப்‌ பெற யாகங்களைச்‌ 
செய்யுமாறு கூறியுள்ளது. “யஜேத ஸ்வர்க்க_காம:” யஜுஸ்‌ 2.5.5) ஸ்வர்க்கத்தை 
விரும்புகிறவன்‌ யாகம்‌ செய்யக்கடவன்‌ என்ற விதி வாக்யத்தால்‌, யாகம்‌ செய்தவனுக்கு 
ஸ்வர்க்கம்‌ இப்பிறப்புக்குப்‌ பின்‌ கிடைக்கும்‌ என்று தெரிகிறது. எப்போதோ செய்த யாகத்தீற்கு 
பிற்காலத்தீல்‌ பலன்‌ எப்படி கிடைக்கும்‌ என்னில்‌, யாகத்தை செய்தவனிடம்‌ அபூர்வம்‌ என்ற 


ஒன்று உண்டாகிறது; அது ஸ்வர்க்கம்‌ கிடைக்கும்‌ வரை இருந்து பலனளிக்கிறது. 


ஸித்‌: கர்மம்‌ அறிவற்றதாகையாலும்‌ க்ஷணிகமாயிருக்கையாலும்‌ பிற்காலத்தில்‌ 
உண்டாகும்‌ பலனுக்கு ஹேதுவாக மாட்டாது. பரமபுருஷனோ ஸர்வஜ்ஞன்‌, ஸர்வமத்தியுக்கன்‌, 
காருண்யம்‌ ஒளதார்யம்‌ உடையவன்‌. ஆதியும்‌ அந்தமுமற்றவன்‌. ஆதலால்‌ தன்‌ 
ஆராதனரூபமான கர்மத்தால்‌ ப்ரீதனாகும்‌ பரமாத்மாவே இங்காங்கு சேதநர்களுக்கு 
அந்தர்யாமியாயிருந்தும்‌, தானே நேரேயும்‌ போக மோக்ஷ பலன்களையளிக்கிறான்‌ என்பதே 
யுக்திக்குப்‌ பொருந்துவது. ஸ்ருதியும்‌ எஸ வா ஏஷ மஹாந்‌ அஜ ஆத்மா அந்நாதே_ £ வஸுத_ாந: 
ப்ரூஹ. 6.4.24) பிறப்பற்ற அந்த பரமாத்மா அன்னத்தையும்‌ த னத்தையும்‌ அளிப்பவன்‌; 
“ஏஷ ஹ்யேவாநந்த_யாதீ' (தை.ஆநு இப்பரமனன்றோ மோக்ஷானந்தத்தை அளிக்கிறான்‌ 
என்று பரமாத்மாவே ப்ராக்ருத போகங்களையும்‌, மோக்ஷ ப_லத்தையும்‌ அளிப்பதாக 


ஓதுகின்றன. 


ஸ்ருதி, 'ஐஸ்வர்யத்தை விரும்புகிறவன்‌ வாயுவை தே_வதையாகக்‌ கொண்ட ஸ்வேத 
யாகத்தை செய்யக்கடவன்‌' என்கிறது. த்ருப்தியடைந்த ஆராதித தேவதையே 'ஸ ஏவை நம்‌ 
பூ,திம்‌ க_மயதி' இந்த வாயுவே யாகம்‌ செய்பவனுக்கு செல்வத்தையடைவிக்கிறான்‌ என்று 
பலன்‌ தருவதாகவும்‌ சொல்கிறது. அவ்வாறு இருக்கையில்‌, வேதத்தில்‌ சொல்லப்படாத 


அபூர்வம்‌ என்று ஒன்றை கல்பிக்கவேண்டிய அவல்யமில்லை. 


வாயு முதலான தேவதைகளே யாகங்களுக்கு பலனளிக்கின்றனர்‌ என்று சிலவிடங்களில்‌ 
கூறியபோதீலும்‌, வாயு முதலான அந்தந்த தேவதைகளுக்கு அந்தர்யாமியாயிருக்கும்‌ 
பரமாத்மாவே அந்தந்த யாகங்களுக்கு பலனளிப்பதாக ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதிகளில்‌ பலவிடங்களில்‌ 
ஓதப்பட்டுள்ளன. “இஷ்டா பூர்த்தம்‌ ப _ஹுத £ ஜாதம்‌ ஜாயமாநம்‌ விஸ்வம்‌ பி_ப ர்த்தீ பு, வநஸ்ய 
நாபி : | ததே_வாக்‌_ நீஸ்‌ தத்‌_வாயுஸ்‌ தத்‌ ஸூர்யஸ்‌ தது. சந்த்ரமா: || தை.நற யாகங்களாகிற 
இஷ்டங்கள்‌, குளம்‌ வெட்டுதல்‌ முதலான மூர்த்தங்கள்‌ ஆகிய தே_வதா ஆராதனமான 


பலவகைக்‌ கர்மங்களை, தேவதைகளுக்கு அந்தர்யாமியான பரமாத்மாவே ஏற்றுக்கொண்டு, 
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அவைகளுக்கு பலன்களையளிக்கிறாண்‌; “அஹம்‌ ஹி ஸர்வ யஜ்ஞாநாம்‌ பே £க்தா ச 
ப்ரபு ரேவச' கீதை 9.24) நானே எல்லா யஜ்ஞங்களையும்‌ அநுபவிப்பவனும்‌ அவற்றுக்குப்‌ 
பலனளிப்பவனும்‌ ஆவேன்‌. ப்ரபு, - ப_லப்ரதன்‌ என்றபடி. ஒளத_ார்யமில்லாதவனுக்கு 
ப்ரபு த்வம்‌ - ஆகாயத்தாமரை போலே, ஆமைமயிர்‌ போலே, முயற்கொம்பு போலே - 
இல்லாதது. ஆகையால்‌ ப்ரபு த்வம்‌ ப_லப்ரத_த்வரூப ஒளதார்யமே. ஆக, 
மாஸ்த்ரத்தீனாலேயே அறியப்படூபவனும்‌ வேறு ப்ரமாணங்களால்‌ அறிய இயலாதவனும்‌, 
தாழ்வுகளுக்கெல்லாம்‌ எதீர்த்தட்டானவனும்‌, ஸகல கல்யாண குணங்களை உடையவனும்‌, 
ஸர்வகர்ம உபாஸனங்களுக்கும்‌ ஆராதிதனான பரமாத்மாவே (பாகாதீகளால்‌ ஆராகிக்கப்படும்‌ 
இந்த்ராதி தேவர்கள்‌ மறைந்தாலும்‌ எப்போதுமிருக்கும்‌ பரப்ரஹ்மமே 'ஸகல ப_லப்ரதோ ஹி 
விஷ்ணு:, “ஸகல லாபாய கேசவ, '(மோக்ஷமிச்சேத்‌ ஜனார்த்தனாத்‌' என்கிறபடி யாவர்க்கும்‌ 
பேக, மோக்ஷங்களை அருளுகிறான்‌ என்பதே மிகவும்‌ பொருத்தமானதாகும்‌. 


மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ இரண்டாம்‌ பாதச்சுருக்கம்‌: ஜீவனது ஸ்வப்ன பதார்த்தங்கள்‌ 
பரமாத்மாவால்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கப்படுவன. இவன்‌ தூங்குமிடம்‌ ஹ்ருதய நாடிகள்‌, புரீதத்‌, பரமாத்மா 
ஆகிய மூன்று. மூர்ச்சை ஜாக்‌_ரத்‌, ஸ்வப்ன, ஸுஷுப்தி, மரணாவஸ்தைகளைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேறுபட்டது. 

ப்ரஹ்மம்‌ உபயலிங்கம்‌. ஜகத்‌, ப்ரஹ்மத்துக்கு விசேஷணமாயிருந்து கொண்டூ 
அம்மமுமாகிறது. பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ மேம்பட்டதாகவோ அடையத்தக்கதாகவோ 


வேறெதுவுமில்லை. இவனே எல்லாக்‌ கர்மங்களுக்கும்‌ பலனளிப்பவன்‌. 


வெய்‌. 
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மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ - மூன்றாம்‌ பாதம்‌ 


முன்‌ பாதத்தில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ உபயலிங்கம்‌ என்றும்‌, மற்ற அனைவரைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மேலானது என்றும்‌, இதுவே அனைவர்க்கும்‌ போகமோக்ஷங்களைத்‌ தருவது என்றும்‌ 
நீரூபிக்கப்பட்டது. இத்தகைய பெருமையையுடைய்த்தான ப்ரஹ்மத்தை உபாஸித்து 
பரமபுருஷார்த்தமான மோக்ஷத்தை அடைவதற்கு 32 விதமான பக்தியோக) 
ப்ரஹ்மவித்யைகள்‌ ஸாத்யோபாயங்கள்‌ வேதாந்தத்தில்‌ பேசப்படுகின்றன. இவைகளில்‌ சில 
உபாஸனங்கள்‌ பல மாகை,களில்‌ ஒரே பெயரில்‌ படிக்கப்படுகின்றன. இப்படி பல 
மாகை,_களில்‌ ஒரே பெயரில்‌ படிக்கப்படும்‌ வையவாநர வித்யை, த_ஹர வித்யை, அக்ஷர 
வித்யை முதலானவை ஒரே வித்யையா அல்லது வெவ்வேறு வித்யைகளா எனும்‌ விஷயமும்‌, 
மேலும்‌ அந்த வித்யை எந்த மாகையில்‌ படிக்கப்பட்டள்ளதோ அங்கு சொல்லப்பட்ட 
குணங்களை மட்டும்‌ அநுஸந்தித்தால்‌ போதுமா அல்லது மற்ற மாகை_களில்‌ அதே 
பெயருள்ள வித்யையில்‌ படிக்கப்பட்டள்ள குணங்களையும்‌ அநுஸந்தீக்க வேணுமா எனும்‌ 
விஷயமும்‌ ஆராய்ந்து நீர்ணயிக்கப்படூகிறது. இந்த பாதத்தில்‌ 26 அதிகரணங்கள்‌ உள்ளன. 
இவற்றின்‌ ஸித்தாந்த ஸங்க்ரஹம்‌ கீழே தரப்படுகிறது. 
வைய்வானர, தஹர, அக்ஷ வித்யைகள்‌ 

3.3.1. ஸர்வ வேதாந்த ப்ரத்யயாதி, கரணம்‌ - வைங்வானர வித்யை, த_ஹரவித்யை, 
அக்ஷரவித்யை எனும்‌ ஒரே பெயர்களில்‌ பல மாகை,_களில்‌ படிக்கப்படும்‌ வித்யைகள்‌ ஒன்றே 
என்றும்‌, அவற்றில்‌ ஒரு மாகையைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ மற்ற மாகைகளில்‌ படிக்கப்படும்‌ 
அவ்வித்யையில்‌ ஓதப்படும்‌ குணங்களையும்‌ அநுஸந்திக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ 
சொல்லப்படுகிறது. அந்த வித்யைகளுக்கு விதி வாக்யம்‌, ப்ரஹ்மப்ராப்தியாகிற பலன்‌, 
உபாஸ்ய ஆகாரம்‌, பெயர்‌ இவை ஒன்றேயாக இருக்கையால்‌ இவ்வாறு நீர்ணயிக்கப்பட்டது. 
ஒவ்வொரு மாகை_யைச்‌ சேர்ந்த வெவ்வேறு உபாஸகர்கள்‌ அவற்றை யநுஸந்தீப்பதற்காக 
பல மாகை_களில்‌ படிக்கப்பட்டுள்ளது. வித்யையில்‌ பேதமில்லை. முண்டகோபநீஷத்தில்‌ 
படிக்கப்பட்டூுள்ள குணலுடன்‌ பாத்ரத்தை தலையில்‌ வைத்துக்கொண்டு செய்யும்‌ மிரோவ்ரதம்‌, 
அக்ஷர வித்யைக்கு அங்கமாகப்‌ படிக்கப்படவில்லை; அதர்வண வேத_ாத்‌ ,யயனத்தீற்கு 
அங்கமாகவே படிக்கப்பட்டுள்ளதால்‌, அக்ஷர வித்யைக்கு வித்யாபேதம்‌ வாராது. 
சாந்தோக்யத்தில்‌ த ஹரவித்யையில்‌ அபஹதபாப்மா முதலான எட்டு குணங்கள்‌ 
படிக்கப்படுகீன்றன. சாந்தோக்யத்தில்‌ படிக்கப்பட்ட அந்த எட்டு குணங்களை கருத்தில்‌ 
கொண்டு, தைத்ரீயத்தில்‌ அவ்வெட்டு குணங்களுடன்‌ ப்ரஹ்மத்தை உபாஸிக்க வேண்டுமென்று 


74 


க்‌ 


சொல்லியுள்ளது. இப்படி தைத்ரியோபநீஷத்‌ வாக்யமே குண உபஸம்ஹாரத்தீன்‌ மூலம்‌ 
குணங்களைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்வதன்‌ மூலம்‌ இவ்விரண்டு த_ஹரவித்யைகளும்‌ ஒன்று 
என்றும்‌ ஒரு உபநிஷத்தில்‌ சொல்லப்படாத குணங்கள்‌ மற்றஹாரு உபநிஷத்தில்‌ இருந்தால்‌ 
அவற்றையும்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌ என்றும்‌ காட்டுகிறது. 

3.3.2. அந்யதாத்வாதிகரணம்‌ - வாஜிஸநேயத்திலும்‌ ப்ருஹதாரண்யகத்தீலும்‌) 
சாந்தோக்யத்திலும்‌ இரண்டு உத்‌_கீ,த, உபாஸனங்கள்‌ படிக்கப்படுகின்றன. இவைகளில்‌ 
விதி வாக்யம்‌, ப_லஸம்யோகம்‌ (சத்ரு நாயம்‌, ஆக்யா எனப்படூம்‌ பெயர்‌ மூன்றும்‌ 
ஒன்றாயிருந்தபோதிலும்‌, உபாஸ்ய ஆகாரம்‌ (ரூபம்‌ வேறுபட்டிருப்பதால்‌ இவ்விரண்டு 
வித்யைகளும்‌ வெவ்வேறு என்று சொல்லப்பட்டது. ஒன்றில்‌ உத்கீதம்‌ ஸாமகானம்‌) 
செய்பவனிடம்‌ முக்யப்ராணன்‌ எனும்‌ எண்ணத்தை ஏறிடவேண்டும்‌ என்றும்‌, மற்றொன்றில்‌ 
கானம்‌ செய்யும்‌ உத்கீதத்திலேயே முக்யப்ராணன்‌ எனும்‌ எண்ணத்தை ஏறிடவேண்டூமென்று 
சொல்லியுள்ளதால்‌, வித்யைகள்‌ வெவ்வேறாகக்‌ கொள்ளப்படுகிறது. சாந்தோக்யத்தில்‌ உத்கீத 
அவயவமான ப்ரணவம்‌ உபாஸ்யம்‌. ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ ப்ரணவத்தை அவயவமாகக்‌ 
கொண்ட உத்கீதம்‌ உபாஸ்யம்‌. மேலும்‌ ப்ரகரணங்களும்‌ வேறுபட்டிருப்பதாலும்‌ பெயர்‌ 
ஒன்றாயிருந்தபோதீலும்‌ வித்யைகள்‌ வெவ்வேறென்றே சொல்லப்படுகிறது. பரப்ரஹ்மத்தை 
விசாரிக்கும்‌ இந்த சாஸ்த்ரத்தில்‌ வேறு ப_லத்துக்கு கத்ரு நாயத்திற்கு ஹேதுவான உத்‌ கீத, 
விசாரம்‌ செய்வதேன்‌ என்னில்‌ - சத்ருக்களையழிப்பதன்‌ மூலம்‌ ப்ரஹ்மோபாஸனத்தீற்கு 
தடைகள்‌ நீங்கி உபாஸனத்தைத்‌ தொடர ஹேதுவாகையால்‌, இங்கு இந்த விசாரம்‌ யுக்தமே) 
ப்ராண வித்யை 

3.3.3. ஸர்வாபேதாதிகரணம்‌ - ப்ராண வித்யை சாந்தோக்யத்திலும்‌, 
ப்ருஹதாரண்யகத்திலும்‌, கெளஷீதகியிலும்‌ ஓதப்பட்டிருக்கிறது. கெளஷீதகியில்‌ 
ஜ்யேஷ்டனாகவும்‌ முதன்மையாகவும்‌), ங்ரேஷ்டனாகவும்‌ (மேன்மையாகவும்‌ உள்ள 
ப்ராணனை உபாஸிக்கவேணுமென்று சொல்லியிருந்தாலும்‌, வாக்கு முதலான மற்ற 
இந்த்ரியங்களிலிருக்கும்‌ வஸிஷ்டத்வம்‌ (செல்வமுடைமை முதலான பெருமைகள்‌ 
ப்ராணணைச்‌ சேர்ந்தவையன்று சொல்லப்படவில்லை. இருப்பினும்‌, எல்லா 
இந்த்ரியங்களும்‌ முக்யப்ராணனுக்கு அதீனமாயிருக்கும்‌ ஸத்தையை இருப்பை 
உடையவையாயிருப்பதால்‌, கெளஷீதகியிலும்‌ வஸிஷ்டத்வம்‌ முதலான குணங்கள்‌ 
அநுஸந்திக்கத்தக்கதாகவே தேறும்‌. ஆக மூன்று உபநீஷத்துக்களிலுள்ள ப்ராணவித்யைகள்‌ 


வெவ்வேறல்ல; ஒன்றேயாகும்‌. 
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ப்ரஹ்மஸ்வரூப நீரூபக குணங்கள்‌ 

3.3.4. ஆநந்தாத்யதிகரணம்‌ - எந்த குணங்களை அறியாவிடில்‌ 
ப்ரஹ்மஸ்வரூபத்தையறிய வொண்ணாதோ, அந்த ப்ரஹ்மஸ்வரூப நீரூபக குணங்கள்‌, 
எல்லா ப்ரஹ்மவித்யைகளிலும்‌ அநுஸந்திக்கத்தக்கவை. எல்லா ப்ரஹ்மவித்யைகளிலும்‌ 
உபாஸிக்கப்படும்‌ பரமாத்மாவாகிற கு_ணி ஒன்றாயிருக்கையால்‌, ஸத்யத்வம்‌ 
(விகாரமற்றிருக்கை, ஜ்ஞானத்வம்‌ தானே ப்ரகாமிக்கை), அனந்தத்வம்‌ 
(தேய காலவஸ்துக்களால்‌ அளவுபடாததாயிருக்கை, ஆனந்தத்வம்‌, அமலத்வம்‌ 
(தோஷமற்றிருக்கை முதலான ஸ்வரூப நீரூபக குணங்கள்‌ எல்லா வித்யைகளிலும்‌ 
அநுஸந்திக்க வேண்டியவை. 'தஸ்ய ப்ரியமேவ மிர:' (தை.ஆநு என்று சொல்லப்படும்‌ ப்ரிய 
மிரஸ்த்வம்‌ ப்ரியத்தை தலையாகக்‌ கொண்டிருக்கை முதலான அம்மங்களை எல்லா 
வித்யைகளிலும்‌ அநுஸந்தீக்க வேண்டியதில்லை. ஏனெனில்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு ப்ரியம்‌, மோதம்‌, 
ப்ரமோதம்‌ - தலை, வால்‌, இறக்கைகள்‌ முதலான அவயவ பேதங்களை அங்கீகரித்தால்‌ அவை 
“ஸத்யம்‌ ஜ்ஞானமநந்தம்‌ ப்ரஹ்ம: (தை.ஆநு, “ஆனந்தோ ப்ரஹ்ம” தை.ப்ருகு முதலான 
லக்ஷணவாக்யங்களோடூ முரண்படும்‌. ப்ரஹ்மத்தை உபாஸிப்பதன்‌ பொருட்டு புத்தியில்‌ 
எளிதாக விஷயமாக்குவதற்கு உருவகப்படுத்தப்பட்ட ப்ரியம்‌, மோதம்‌ முதலானவை 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ குணங்களல்ல. இவை மேற்சொன்ன லக்ஷணங்களால்‌ நீரூபிக்கப்பட்ட 
ஸ்வரூபத்தையுடைய ப்ரஹ்மம்‌ தோன்றும்‌ போதெல்லாம்‌ தோன்றுபவையுமல்ல. ஆக 


இவற்றையநுஸந்திக்க வேண்டியதில்லை. 


'தஸ்மாத்வா ஏதஸ்மாத்‌ ஆத்மந ஆகாயஸ்ஸம்பூ த:: தை.ஆறி இத்தகைய இந்த 
பரமாத்மாவிடமிருந்து ஆகாயம்‌ உண்டாயிற்று என்றுள்ள வாக்யத்தில்‌ பரமாத்மாவைக்‌ 
குறித்தே ஆத்ம மப்தம்‌ வழங்கப்பட்டிருக்கையால்‌, ப்ராணமயன்‌ மநோமயன்‌ விஜ்ஞானமயன்‌ 
ஆனந்தமயன்‌ ஆகிய அனைவரோடும்‌ சேர்த்து படிக்கப்படும்‌ ஆத்ம மப்தங்கள்‌ அனைத்திலும்‌ 
பரமாத்மாவே புத்தியினால்‌ கருதப்படுகிறான்‌ என்று கொள்ளவேணும்‌. 
ஆசமனம்‌ ப்ராணனுக்கு வஸ்த்ரம்‌ 

3.3.5. கார்யாக்‌_யாநாதீகரணம்‌ - நாம்‌ ஸ்ம்ருதி வசனங்களைக்‌ கொண்டு உண்பதற்கு 
முன்னும்‌ உண்ட பின்பும்‌ ஆசமனம்‌ செய்வதை ஆசாரமாகக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌. 
சாந்தோக்யத்தில்‌ ஜலம்‌ ப்ராணனுக்கு வஸ்த்ரம்‌ என்றும்‌, உபாஸிக்கவேண்டிய ப்ராணனுக்கு 
வஸ்த்ரம்‌ ஸித்திப்பதற்காக உண்பதற்கு முன்னும்‌ பின்னும்‌ ஆசமனம்‌ செய்ய 
வேண்டுமென்றும்‌ கூறியுள்ளது. இவ்விடத்தில்‌ ப்ராண வித்யைக்கு அங்கமாக வேறொரு 
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ஆசமனம்‌ விதிக்கப்படுகிறதா? அல்லது ப்ராணனுக்கு வஸ்த்ரமாக ஜலம்‌ 
அநுஸந்தீக்கப்படவேணும்‌ என்று விதீக்கப்படுகிறதா? என்பது ஸம்மயம்‌. ஆசமனம்‌ 
சொல்லப்படவில்லை; “ப்ராணனுக்கு ஆசமனம்‌ செய்யப்படும்‌ ஜலம்‌ வஸ்த்ரமாயிருக்கிறது” 
எனும்‌ அநுஸந்தானமே விதிக்கப்படூகிறது. 
சாண்டில்ய வித்யைகள்‌ 

3.3.6. ஸமாநாதீ கரணம்‌ - சாண்டில்ய வித்யை ப்ருஹதாரண்யகத்தீலும்‌ 
அக்னிரஹஸ்யத்திலும்‌ படிக்கப்பட்டுள்ளது. அக்னிரஹஸ்யத்தீல்‌ மனோமயத்வம்‌ முதலான 
குணங்களோடூ கூடிய ஸத்யகாமனான பரமாத்மாவை உபாஸிக்கக்கடவன்‌ என்று 
கூறியுள்ளது. ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ மனோமயத்வம்‌ முதலான குணங்களோடூ 
சேர்ந்தவனாய்‌ ஸர்வவமித்வம்‌ முதலிய குணங்களையுடையவனாய்‌ பரமாத்மாவை 
உபாஸிக்கக்கடவன்‌ என்று கூறியுள்ளது. இரண்டு இடங்களில்‌ கூறியுள்ள சாண்டில்ய வித்யை 
ஒன்றா? வெவ்வேறா? என்னில்‌ இரண்டிலும்‌ மனோமயத்வம்‌ ஆகிய குணங்கள்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளன. ஒன்றில்‌ ஸத்யகாமத்வமும்‌ மற்றொன்றில்‌ வமித்வமும்‌ கூறப்பட்டூள்ளது. 
ஸத்யகாமன்‌ குடையற்ற ஸங்கல்பத்தையுடையவன்‌) அனைவரையும்‌ 
வமப்படூத்துபவனாகவும்‌ நியமிப்பவனாகவும்‌ இருப்பனன்றோ. ஆக வஸித்வம்‌ 
ஸத்யஸங்கல்ப குணத்தில்‌ அடங்கியதே. ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ வமித்வத்தைக்‌ கூறியபோதே 
ஸத்யஸங்கல்பத்வமும்‌ கூறியதாயிற்று. எனவே இரண்டு இடங்களிலும்‌ விஷயங்கள்‌ 
ஒன்றானதால்‌ இங்கு க்றப்பட்ட சாண்டில்ய வித்யையும்‌ ஒன்றே. 
அஹ்‌, அஹம்‌ வ்யாஹ்ருதி வித்யைகள்‌ 

3.3.7. ஸம்ப_ந்த ஈதீ கரணம்‌ - ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌, ஆதீத்ய மண்டலத்திலும்‌ 
கண்ணிலும்‌ உபாஸிக்கத்தக்கவனாக இருப்பவன்‌ ஒருவனே என்று சொல்லி, ஆதித்ய 
மண்டலத்தீலிருப்பவனுக்கு பூ: - தலை, பு வ: - கைகள்‌, ஸுவ: - கால்கள்‌ என்று 
வ்யாஹ்ருதிகளை அவனுக்கு அவயவங்கள்‌ என்று சொல்லி, அவனது நாமம்‌ அஹ: என்று 
படிக்கப்பட்டது. அதற்கு அடுத்த மந்த்ரத்தில்‌ வலது கண்ணிலிருப்பவனை எடூத்து அவன்‌ 
வ்யாஹ்ருதிகளை அவயவங்களாக உடையவன்‌ என்று சொல்லி, அவனுக்கு அஹம்‌ எனும்‌ 
நாமம்‌ படிக்கப்பட்டது. இங்கு உபாஸ்ய வஸ்துவின்‌ ரூபம்‌ வேறுபடுவதால்‌, அதாவது ஸ்தான 
பேதமிருப்பதால்‌, வித்யைகளும்‌ வெவ்வேறே. அந்தராதி_த்ய வித்யையும்‌ அக்ஷிவித்யையும்‌ 
வெவ்வேறு. “அஹ”, “அஹம்‌' எனும்‌ நாமங்கள்‌ அந்தந்த வித்யைகளுக்கே உரியவை. 
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ஸம்ப்‌ ரதி, த்‌ யுவ்யாப்தி 

3.3.8. ஸம்ப்‌ ருத்யதீகரணம்‌ - ஸ்தான பேதமிருப்பின்‌, சில குறிப்பிட்ட குணங்கள்‌ சில 
குறிப்பிட்ட வித்யைகளிலேயே அநுஸந்திக்கத்தக்கவை. தைத்ரீயத்திலும்‌, ஸாமவேதத்தைச்‌ 
சேர்ந்த ராணாயணீயகில ருக்கிலும்‌ ஒரு வாக்கியத்தில்‌ ஒரு வித்யையை தொடங்காமலே 
ஸம்ப்‌_ரூதி வீர்யம்‌ நீறைந்திருக்கை, த்‌ _யுவ்யாப்தி தேவலோகத்தை வியாபித்திருக்கை எனும்‌ 
இரண்டு குணங்கள்‌ ப்ரஹ்மத்துக்கு ஓதப்பட்டள்ளன. இவ்விரண்டு குணங்களும்‌ ஸ்தான 
பேதம்‌ காரணமாக சில குறிப்பிட்ட வித்யைகளிலேயே அநுஸந்திக்கத்தக்கவை. ப்ரஹ்மத்தை 
அல்ப ஸ்தானங்களில்‌ உபாஸிக்கும்‌ - அக்ஷி, ஆதித்ய, த_ஹர - வித்யைகளில்‌ 
இக்குணங்களை சேர்த்துக்‌ கொள்ளக்கூடாது. அல்ப ஸ்தானமல்லாத ஸ்தானங்களில்‌ 


ப்ரஹ்மத்தை உபாஸிக்கும்‌ வித்யைகளிலேயே அநுஸந்திக்கத்தக்கவை. 
வெவ்வேறான புருஷ வித்யைகள்‌ 


3.3.9. புருஷவித்யாதிகரணம்‌ - தைத்ரீய உபநீஷத்‌ இறுதியில்‌ 'தஸ்யைவம்‌ விது ஷு: 
என்று தொடங்கும்‌ அநுவாகத்தில்‌ புருஷவித்யை ஓதப்படுகிறது. சாந்தோக்யத்திலும்‌ “புருஷோ 
வாவ: யஜ்ஞ: என்று தொடங்கி புருஷவித்யை ஓதப்படுகிறது. இவ்விரண்டும்‌ ஒன்றா? 
வெவ்வேறா? என்னில்‌ - ஒரே பெயரைக்‌ கொண்டதாயிருந்தாலும்‌ ஒன்றில்‌ ஓதப்பட்ட 
குணங்கள்‌ மற்றொன்றில்‌ ஓதப்படாமையாலும்‌, ரூபமும்‌ வெவ்வேறாயிருக்கையாலும்‌, 
ப_லமும்‌ வெவ்வேறாயிருக்கையாலும்‌ ஒன்றில்‌ ப்ரஹ்மப்ராப்தி, சாந்தோக்ய புருஷவித்யைக்கு 
நீண்ட ஆயுஸ்ஸூ இரண்டும்‌ வெவ்வேறு வித்யைகளே. ஆக ஒன்றில்‌ படிக்கப்பட்ட குணங்கள்‌ 
மற்றொன்றில்‌ அநுஸந்திக்கத்தக்கவையல்ல. 
ப்ரஹ்மவித்யைக்கு அங்கமல்லா மந்த்ரங்கள்‌ 

3.3.10. வேதத்‌ _யதீகரணம்‌ - உபநீஷத்துக்களின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ படிக்கப்படும்‌ “மம்‌ நோ 
மித்ர: மம்‌ வருண: இதை.மிக்ஷறி ௫மக்கு மித்ரன்‌, வருணன்‌ முதலான தெய்வங்கள்‌ 
மங்களத்தை உண்டாக்கட்டூம்‌ என்று தொடங்கும்‌ மந்திரங்கள்‌ அந்தந்த உபநீஷத்துக்களில்‌ 
படிக்கப்படும்‌ வித்யைகளுக்கு அங்கமா? அல்லவா? எனில்‌, வித்யையை 
ஒட்டிப்படிக்கப்பட்டிருந்தாலும்‌, அவை வித்யைகளுக்கு அங்கமல்ல. “ருதம்‌ வதி_ஷ்யாமி ஸத்யம்‌ 
வதி ஷ்யாமி' இதை.மீ க்ஷ (ப்தத்தீலும்‌ அர்த்தத்தீவும்‌ குறைகளற்ற வேதத்தை ஓதுகிறேன்‌; 
“தேஜஸ்வி நாவதீ ,தமஸ்து மாவித்‌_ விஷாவஹை' (தை.ஆந.ப்ருகு) நாம்‌ ஓதும்‌ வேத 
மந்த்ரங்கள்‌ மிகுந்த வீர்பமுடையவையாகட்டும்‌; குரு மிஷ்யர்களான நாம்‌ இருவரும்‌ 
த்வேஷம்‌ கொள்ளாமலிருப்போம்‌) எனும்‌ மந்த்ரங்கள்‌ வேத ஈத்‌ _யயனத்தைப்பற்றி 
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பேசியிருப்பதால்‌, அவை வேத_ ஈத்‌, யயனத்திற்கு அங்கமாகிறதேயன்றி வித்யைக்கு 
அங்கமாகிறதில்லை. “றம்‌ நோ மித்ர: முதலான மந்த்ரங்களும்‌ வேதாத்யயனத்தீற்கு 
உரியவை. வித்யைக்கு அங்கமல்லவாகையால்‌ அவை வித்யைகளில்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளத்தக்கவையல்ல. 
ஹானி, உபாயனம்‌ 

3.3.11. ஹாந்யதி கரணம்‌ - “ததா வித்‌_வாந்‌ புண்யபாபே விதூ_ய நீரஞ்ஜந: பரமம்‌ 
ஸாம்ய முபைதீ: முண்ட 3.1.3) பரமபுருஷனைக்‌ காண்பவன்‌ அப்போதே புண்ய, 
பாபங்களைவிட்டு மரீர ஸம்பந்தமற்றவனாய்‌ அப்பரம புருஷனோட மேலான 
ஸாம்யத்தையடைகீறான்‌ எனும்‌ வாக்யத்தில்‌ பரமபுருஷனை அடைபவனுடைய 
புண்யபாபங்கள்‌ அவனை விட்டூச்செல்வதை ஹானி எனப்படூவத) சொல்லிற்று. 
'ஸுஹ்ருத_ஸ்‌ ஸாது க்ருத்யாம்‌ த்‌_விஷந்த: பாபக்ருத்யாம்‌' ஸ்மாட்‌ யாயந ற ஈகை என்ற 
வாக்யத்தில்‌ அப்புண்ய பாபங்கள்‌ பிறரிடம்‌ சேருதலைச்‌ உபாயனம்‌ எனப்படுவது சொல்லிற்று. 
அதாவது அவனுக்கு இனியவரான உறவினர்கள்‌ அவனுடைய புண்யத்தைப்‌ பெறுகிறார்கள்‌ 
என்றும்‌, அவனுடைய விரோதீகள்‌ அவனுடைய பாபத்தைப்‌ பெறுகிறார்கள்‌ என்றும்‌ 
சொல்லிற்று. சில மாகைகளில்‌ ஹானி மாத்தீரமும்‌ சில மாகைகளில்‌ உபாயனம்‌ 
மாத்தீரமுமே ஓதப்பட்டிருந்தாலும்‌, உபாஸகன்‌ அவை இரண்டையுமே தன்‌ வித்யையில்‌ 
அநுஸந்தீக்க வேணும்‌. ஏனெனில்‌ உபாயனத்தைச்‌ சொல்லும்‌ வாக்யம்‌ ஹானி வாக்யத்தீற்கு 
யேஷமாக (அங்கமாகு இருப்பது. ஒரு மாகை,யில்‌ படிக்கப்பட்ட வாக்யம்‌ மற்றொரு 
மாகை,_யில்‌ படிக்கப்பட்ட வாக்யத்திற்கு மேஷமாகக்‌ கூடுமோவென்னில்‌ - கூடும்‌. இதற்கு 
நான்கு த்ருஷ்டாந்தங்கள்‌ காட்டப்பட்டள்ளன. ஒரு த்ருஷ்டாந்தம்‌: கலாப மாகை,யில்‌ 
உத்‌_க_£தா க னம்‌ செய்யும்போது எண்ணிக்கைக்காக வைத்துக்கொள்ள வேண்டிய குச்சிகள்‌ 
(ஸமித்துக்கள்‌) பூவாது காய்க்கும்‌ மரத்தீன்‌ ஸமித்துக்களாக இருக்கவேணும்‌ என்று 
சொல்லிற்று. இவ்வாறான மரங்கள்‌ பல உள. மாட்‌_யாயந மாகை,யில்‌ 
இவ்விஷயத்தைப்பற்றிப்‌ படிக்கும்போது *ஒளது_ம்ப ர்ய: குமா: இத்திமரத்து ஸமித்துக்கள்‌ 
என்று கூறியுள்ளது. ஆக இரண்டு இடத்திலுமுள்ள வாக்யங்களைக்‌ கொண்டு பூவாது 
காய்க்கும்‌ மரத்தின்‌ ஸமித்துக்கள்‌ “அத்திமரத்தின்‌ ஸமித்துக்கள்‌' என்று கொள்கிறோம்‌. 
இவ்வாறு வெவ்வேறு மாகை_களில்‌ கூறப்படும்‌ வாக்யங்களைச்‌ சேர்த்து ஒரு பொருள்‌ 
கொள்ளலாம்‌. பூர்வமீமாம்ஸகர்களும்‌ இவ்வாறு அர்த்தம்‌ கொள்வதுண்டு. ஆக 
ப்ரஹ்மவித்யா நீஷ்ட்டர்கள்‌ அனைவரும்‌ வித்யைக்கு அங்கமாக ஹானி, உபாயனம்‌ ஆகிய 
இரண்டையும்‌ அநுஸந்திக்கவேணும்‌. 
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தேஹத்தை விடும்போது கர்மம்‌ கழியும்‌ 

3௮.12. ஸாம்பராயாத்‌ ,கரணம்‌ - மோக்ஷமடையும்‌ உபாஸகனுடைய புண்யபாபங்கள்‌ 
தேஹத்தை விட்டூக்கிளம்பும்போதே அவனை நீங்குகின்றன; புண்யபாபங்களின்‌ பயனாக 
அவன்‌ அநுபவிக்கவேண்டிய ப்ராக்ருத ஸுகது:க்கங்கள்‌ ஏதுமில்லையாகையாலே. 'அமரீரம்‌ 
வாவ ஸந்தம்‌ ந ப்ரியாப்ரியே ஸ்ப்ருஸத: (சாந்‌. 8.12.] (ரீரமற்ற உபாஸகனை ஸுகது:க்கங்கள்‌ 
அடையமாட்டற்‌ என்று ஸ்ருதியும்‌ ப்‌_ரஹ்மாநுபவம்‌ தவிர உபாஸகனுக்கு அநுபவிக்கவேண்டிய 
ப்ராக்ருத ஸுகது:க்கங்கள்‌ இல்லை என்றது. மரீரமற்ற ஆத்மா அர்ச்சிராதிகயில்‌ எவ்வாறு 
செல்லக்கூடும்‌ என்னில்‌, கர்மம்‌ இல்லாவிடிலும்‌ மரீரமிருக்கலாம்‌. “ஸ ஏகதா ப வதி த்ரித £ 
ப வதீ: சாந்‌. 7.26.2 என்று கர்மம்‌ கழிந்த முக்தன்‌ தன்‌ இஷ்டப்படி பல மரீரங்களை 
எடுத்துக்கொள்வதாக ங்ருதீ கூறுகிறதன்றோ. ஆக, உபாஸன மஹாத்ம்யத்தாலே, ஸுக்ஷ்ம 
யரீரம்‌ அவன்‌ மோக்ஷமடையும்‌ வரையில்‌ இருக்கிறது என்று கொள்ளலாம்‌. 
கர்மாநுபவத்திற்காக ஏற்பட்ட ஸுக்ஷ்ம ஸரீரம்‌ வேறு காரியத்திற்குப்‌ பயன்படலாமோ என்னில்‌, 
பயன்படலாம்‌. லோகத்தில்‌ பயிர்த்தொழிலுக்காக வெட்டப்படும்‌ ஏரியிலிருந்து பயிருக்கு நீர்‌ 
பாய்ச்சி சாகுபடிக்கு பிறகு, அந்நீரை குடிப்பதற்கும்‌ குளிப்பதற்கும்‌ பயன்படுத்துவது போலே, 
கர்மாநுபவத்திற்காக ஏற்பட்ட ஸ்தூல மரீரத்தோடூ சேர்ந்துள்ள ஸு*க்ஷ்ம மரீரம்‌, ஸ்தூல மாரீரம்‌ 
அழிந்த பின்பும்‌ அர்ச்சிராதிகதியில்‌ செல்வதற்கு பயன்படூவதில்‌ விரோதமில்லை. விரஜையில்‌ 
நீராடி ஸ*க்ஷ்ம மரீரத்தையும்‌ விட்டு எம்பெருமானையடைகிறான்‌. மரீரம்‌ விழுந்தவுடன்‌ 
எவர்களுக்கு அர்ச்சிராதிகதி ஏற்படுகிறதோ அந்த ஜ்ஞானிகளுக்கே ஸரீரம்‌ விழும்‌ அக்கணத்தில்‌ 
கர்மமனைத்தும்‌ கழிகீன்றது. ஒரு கர்மத்தால்‌ வஸிஷ்டர்‌ முதலான பதவிகளையடைந்த 
அதிகாரி புருஷர்களுக்கு அவர்களுடைய பதவிக்காலம்‌ முடியும்வரை, அவர்கள்‌ பல பிறவிகள்‌ 
எடுத்தாலும்‌, அர்ச்சிராதிகதி இல்லை. 


அர்சிராதிகதி எல்லா வித்யைகளுக்கும்‌ பொது 

3.3.13. அநீயமாதி கரணம்‌ -  அர்சிராதிகமனம்‌ பஞ்சாக்‌_னிவித்‌_யை, 
உபகோஸலவித்‌_யை, த_ஹர வித்‌_யை போன்றவற்றில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. மது வித்யை, 
சாண்டில்ய வித்யை போன்றவைகளில்‌ அந்த மார்க்கம்‌ கூறப்படவில்லை. ஆயினும்‌ எல்லா 
உபாஸகர்களும்‌ தாங்கள்‌ அநுஷ்டிக்கும்‌ ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ அந்த மார்க்கம்‌ 
படிக்கப்படாமலிருந்தாலும்‌, அந்த மார்க்கத்தை த்யானம்‌ செய்யவேணும்‌. அர்ச்சிராதிகதீ 
எல்லா ப்ரஹ்மவித்‌_யைகளுக்கும்‌ பொதுவானதென்று சாந்தோக்ய, ப்ருஹதாரண்யக 
உபநீஷத்துக்கள்‌ ஓதுகின்றன. “அக்‌ நீர்‌ ஜயோதீ: என்று தொடங்கும்‌ கீதா ங்லோகத்தீலும்‌ 
8.24) இவ்விஷயம்‌ வலியுறுத்தப்பட்டூள்ளது. 
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அஸ்தூலத்வாதி குணங்கள்‌ 

3.3.14. அக்ஷரத்‌ யதி கரணம்‌ - ஜீவாத்மாவுக்கு ப்ரக்ருதி ஸம்பந்தமான ஸ்தூலத்வம்‌ 
பருமனாயிருத்தல்‌ முதலான தன்மைகள்‌ உண்டு. சராசரரூபமான லோகத்தின்‌ ஸ்தூலத்வம்‌ 
முதலான தர்மங்களுக்கு எதிர்த்தட்டாயிருப்பது ப்ரஹ்மம்‌. எங்கும்‌ பரவியிருந்தாலும்‌ அது 
எல்லாவற்றிலும்‌ வேறுபட்டது; ஆகாஸாதீகளிலும்‌ வேறுபட்டது: ஸ்பர்மாதி விஷயங்களிலும்‌ 
வேறுபட்டது; ஜாதிகுலம்‌ இல்லாதது; காலத்தாலும்‌ தேயத்தாலும்‌ அளவு படாதது: இந்த்ரியங்கள்‌ 
அற்றது; இந்த்ரியங்களால்‌ அறியவாண்ணாதது; மிகவும்‌ ஸ*க்ஷ்மமானது என்று 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ அஸ்தூலத்வம்‌ ஸ்ருதிகளில்‌ முண்டக 1.1.5; ப்ருஹ 5.8.7) பேசப்பட்டுள்ளது. 
ஸ்வரூபத்தை அறிந்துகொள்ள அவங்யமான ஸ்வரூப நீரூபக குணங்கள்‌ ப்ரத ஈனமான 
கு_ணியைப்‌ பின்செல்பவை. இந்த அஸ்தூலத்வாதி தர்மங்களும்‌ ப்ரஹ்மத்தின்‌ அமலத்வாதீ 
ஸ்வரூப நீரூபக தர்மங்களைச்‌ சேர்ந்தபடியால்‌, சில வித்யைகளில்‌ மட்டும்‌ 
படிக்கப்பட்டிருந்தாலும்‌, எல்லா ப்ரஹ்மவித்யைகளிலும்‌ எல்லா உபாஸகர்களாலும்‌ 
அநுஸந்திக்க வேண்டியவையாகும்‌. ஸர்வகர்மத்வம்‌ முதலான மற்ற குணங்கள்‌ எந்தெந்த 
வித்யைகளில்‌ படிக்கப்பட்டிருக்கின்றனவோ அந்தந்த வித்யைகளிலேயே த்யானிக்கத்தக்கவை. 
உஷஸ்தி கஹோள ப்ரங்னங்கள்‌ 

3.3.15. அந்தரத்வாதி கரணம்‌ - ப்ருஹ்தாரண்யகத்தில்‌ உஷஸ்த ப்ரங்நம்‌: உஷஸ்தர்‌ 
என்பவர்‌ யாஜ்வல்க்யரை ஒரு கேள்வி கேட்டார்‌: 'ஸாக்ஷாத்‌ ப்ரஹ்மமாய்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ 
உள்ளே உள்ள ஆத்மாவை எனக்கு உபதேஙிப்பீர்‌'. பதில்‌: 'மூச்சு விடுதல்‌, இழுத்தல்‌ இதற்கு 
காரணமானவனே எல்லாவற்றுக்கும்‌ ஆத்மா. பதிலில்‌ த்ருப்தியடையாத உஷஸ்தர்‌ மீண்டும்‌ 
கேட்க, யாஜ்ஞவல்க்யரின்‌ பதில்‌: 'ஜீவாத்மாவான உனக்கும்‌ மற்ற அனைத்துக்கும்‌ 
ஆத்மாவாயிருப்பவன்‌ பரமாத்மாவே'. அடுத்தபடி ஓதப்பட்டது கஹோள ப்ரங்நம்‌: இதில்‌ 
கஹோளர்‌ என்பவர்‌ இதே கேள்வியைக்‌ கேட்க, யாஜ்ஞவல்க்யரின்‌ பதில்‌: 'பசி, தாகம்‌, உறக்கம்‌, 
அஜ்ஞானம்‌, வாலிபம்‌, யெளவனம்‌, ஜரை, மரணம்‌ போன்ற விகாரங்களில்லாதவன்‌ 
ஸர்வாந்தராத்மா; அவனையறிய வேணும்‌. இவை இரண்டிலும்‌ கூறிய வித்யை ஒன்றா? 
அல்லது வெவ்வேறா? முதல்‌ பதில்‌ ஜீவாத்மாவைச்‌ சொல்வதுபோல்‌ உள்ளதே! இரண்டு 
இடங்களிலும்‌ ஒருவனையே கூறியிருந்தால்‌ பதிலும்‌ ஒன்றாயிருக்க வேணுமே! 


ஸித்‌: ஆத்மா என்பது பரமாத்மாவையே குறிக்கும்‌. இரண்டூ இடத்திலும்‌ பரமாத்மாவே 
கூறப்பட்டான்‌. ஸர்வ ஜீவர்களுக்கும்‌ ப்ராணனத்துக்கு மூச்சுவிடூதலுக்கு காரணம்‌ 
பரமாத்மாவே. தூங்கும்போது ஜீவனுக்கு இது வெளிப்படை. இருவரும்‌ ப்ரஹ்மத்தைப்‌ பற்றியே 
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கேட்டனர்‌. இரண்டூ இடத்திலும்‌ ஸர்வாந்தராத்மத்வம்‌ எனும்‌ குணமே உபதேங்க்கப்பட்டது. 
ப்ரஹ்மத்தை ஜீவாத்மாவிலும்‌ வேறுபட்டவனாக அறிவதற்காகவே ப்ராணனஹேதுத்வம்‌, 
பசிதாகமற்றிருக்கை முதலானவை கூறப்பட்டன. இவை ஸர்வாந்தராத்மத்வத்தை விளக்கும்‌ 
குணங்களேயொழிய உபாஸ்ய குணங்களன்று. ஆக இரண்டு இடங்களிலும்‌ கூறப்பட்டது 
ஒரே வித்யையே. வித்யாபேதம்‌ இல்லை. உஷஸ்தருக்குச்‌ சொன்ன தர்மத்தை கஹோளரும்‌, 
அவருக்குச்‌ சொன்னதை உஷஸ்தரும்‌ சேர்த்துக்கொள்ளவேணும்‌. ஸத்வித்யையில்‌ வினா - 
விடைகள்‌ பல இருப்பினும்‌, ப்‌ ரஹ்மத்தீன்‌ பல பெருமைகள்‌ பேசப்பட்டிருந்தாலும்‌, கேள்வி 
ஜக_த்காரணமான “ஸத்‌' எனும்‌ ப்‌ ரஹ்மத்தைப்‌ பற்றியே; 'ஐததாத்ய மிதம்‌ ஸர்வம்‌ தத்ஸத்யம்‌ 
ஸ ஆத்மா தத்த்வமஸி என்று முதலில்‌ கூறிய ஸத்யத்வாதி குணங்களே விடப்படாமல்‌ 
ஒவ்வொரு மறுமொழியிலும்‌ படிக்கப்பட்டன. அதுபோலே இங்கும்‌ கொள்வது. 
சாந்தோக்யத்தில்‌ கூறிய குணங்களையும்‌ அநுஸந்திக்கவேணும்‌ 

3.3.16. காமாத்யதி கரணம்‌ - சாந்தோக்யத்திலும்‌ ப்ருஹதாரண்யகத்தீலும்‌ 
த_ஹரவித்யை படிக்கப்பட்டுள்ளது. இரண்டு இடங்களிலும்‌ ரூபம்‌ ஸத்யகாமத்வம்‌ 
முதலானவை வேறுபடாமையால்‌ வித்யை வேறுபடவில்லை. ஸத்யகாமத்வம்‌ முதலான 
குணங்களோடு கூடிய ப்ரஹ்மமே உபாஸ்யமாகும்‌. ஹ்ருதயத்தை ஆயதனமாக 
இருப்பிடமாகிக்‌ கொண்டிருக்கை, ஸத்யஸங்கல்பத்தின்‌ விசேஷமான வமித்வம்‌ முதலானவை 
ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ படிக்கப்பட்டிருக்கின்றன. வமித்வம்‌ முதலானவை சாந்தோக்யத்தில்‌ 
படிக்கப்பட்டூள்ள எட்டு குணங்களில்‌ ஒன்றான ஸத்யஸங்கல்பத்தின்‌ விமேஷமே 
(வகையேயாகையால்‌, ஸத்யஸங்கல்பத்தோடூகூடப்‌ படிக்கப்படும்‌ ஸத்யகாமத்வம்‌, 
அபஹதபாப்மத்வம்‌ முதலான எல்லா குணங்களுமே இங்கும்‌ படிக்கப்படவேணும்‌. ஆக ரூபம்‌ 
வேறுபடவில்லை. இரண்டூ இடங்களிலும்‌ ப்ரஹ்மப்ராப்தீயே ப_லமாகக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 
சோத_நா எனப்படும்‌ விதீ வாக்யமும்‌ ஒன்றாகவே உள்ளது. ஆக்யா எனப்படும்‌ பெயரும்‌ 
த_ஹரவித்யை என ஒன்றாகவேயுள்ளது. இப்படி அனைத்தும்‌ வேறுபடாமையால்‌ வித்யை 
ஒன்றே. வேதத்தாலேயே அறியவேண்டியதாயுள்ள வமித்வம்‌, ஸத்யகாமத்வம்‌ முதலான 
குணங்களை வேதம்‌ மிகுந்த ஆத ரத்துடன்‌ பலவிடங்களில்‌ ப்ரஹ்மத்துக்குள்ளதாக 
படிக்கையால்‌, அவற்றை அந்த வேதமே இல்லை செல்கிறது என்பது பொருந்தாது. ஸ ஏஷ 
நேதி நேத்யாத்மா' ப்ருஹ. 6.4.22 எனும்‌ வாக்யத்தில்‌ “இதி ந இதி ந' என்று “இதீ' மப்தத்தாலே 
ப்ரத்யக்ஷத்தால்‌ அறியப்பட்ட இவ்வுலகத்தை எடுத்து “ந: என்று “ப்ரஹ்மம்‌ அத்தகையதன்று' 
என்று ஸர்வாந்தர்யாமியான ப்ரஹ்மத்துக்கு உலகைக்காட்டிலும்‌ சிறப்பே கூறப்படுகிறது. ஆக 
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க்‌ 


“நேதி நேதி: வாக்யத்தால்‌ குணங்கள்‌ தள்ளப்படவில்லை. “நேஹ நாநாஸ்தீ கிஞ்சந” 
ப்ருஹ 6.4.19 என்று ப்ரஹ்மத்தின்‌ கார்யப்பொருள்களான அனைத்து வஸ்துக்களையும்‌ 
ப்ரஹ்மாத்மகமாக ஒன்றாகக்‌ காணாமல்‌, அப்ரஹ்மாத்மகமாக பலவாகக்‌ காண்பதையே 
நீஷேதிக்கிறது. ஆக இவ்வாக்யத்தாலும்‌ குணங்கள்‌ தள்ளப்படவில்லை. ஆக மேற்கூறிய 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ குணங்கள்‌ அநுஸந்தீக்கத்தக்கவையே. “பரஞ்ஜ்யோதீருபஸம்பத்‌_ய” 
சாந்‌. 8.12.2 இத்யாதி வாக்யத்தில்‌ முக்தன்‌ எல்லாவுலகங்களிலும்‌ இஷ்டப்படி ஸஞ்சரிக்கிறான்‌ 
என்கையாலே, ஸத்யகாமத்வம்‌ முதலான குணங்கள்‌ மோக்ஷமடைய விரும்பும்‌ உபாஸகனால்‌ 


அந்தந்த உபாஸனங்களில்‌ அநுஸந்திக்கத்தக்கவையே. 


உத்கீதோபாஸனம்‌ செய்தேயாகவேணும்‌ என்ற நீர்பந்தமில்லை 

3.3.17. தந்நீர்த்‌ தாரண அநீயமாதி கரணம்‌ - உத்கீதமென்பது யாகம்‌ செய்யும்போது 
சில மந்த்ரங்களில்‌ செய்யும்‌ ஸாமகானத்தில்‌ ஒரு பாகம்‌. இந்த உத்கீதோபாஸனம்‌ 
எல்லாவிடங்களிலும்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்கிற நீர்பந்தமில்லை. பாபவிசேஷங்களினால்‌ 
முற்றுபெற்று பலனையளிக்காமல்‌ கர்மம்‌ நிற்கும்போது, இந்த உத்கீதோபாஸனம்‌ 
பாபவிசேஷங்களைப்‌ போக்கி கர்மத்தை நிறைவேறச்‌ செய்து, பலனையும்‌ பெறச்‌ 
செய்யுமென்று “சீக்கிரமாக பலனை பெறச்‌ செய்வதாகிற: பலன்‌ இதற்கு தனியாகக்‌ 
கூறப்பட்டூள்ளதால்‌, எல்லா கர்மங்களுக்கும்‌ அங்கமாய்‌ இந்த உபாஸனையை 


செய்யவேணுமென்ற நீயதி இல்லை. 
தனித்தனியாகவே பரமனை உபாஸனம்‌ செய்யவேணும்‌ 


3.3.18 ப்ரத நாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணம்‌ ப்ராஸங்கிகமாகத்‌ தோன்றியது. கீழ்‌ 
காமாத்யதீகரணத்தீல்‌, கு_ணியான பரமாத்மாவுக்கும்‌ குணங்களுக்கும்‌ உபாஸனம்‌ 
உண்டென்று சொன்னது. பரமாத்மாவையும்‌ அவன்‌ குணங்களையும்‌ உபாஸிப்பவனுக்கு 
எங்கும்‌ இஷ்டப்படி ஸஞ்சரிப்பது பலனாகச்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளது. பரமாத்மாவை தனியே 
த்யானிப்பதே போதுமா? குணங்களை த்யானிக்கும்போது பரமாத்மாவின்‌ த்யானம்‌ வேணுமா? 
என்னில்‌, வேணும்‌. “ஆத்மா அபஹதபாப்மன்‌, விசோகன்‌, விம்ருத்யு ..... ஸத்யஸங்கல்பன்‌்‌ 
என்ற வாக்யத்தின்படியே உபாஸனம்‌. பரமாத்மா ஒருவனேயாகீலும்‌ அந்தந்த குணத்தோடு 
சேர்க்கையால்‌ உபாஸந ஆகாரத்தில்‌ பேதம்‌ உண்டு. உம்‌ பூர்வமீமாம்ஸையில்‌ முடிவு 
செய்யப்பட்டுள்ள ஒரு விஷயம்‌: இந்த்ரனைப்‌ பற்றிய யாகங்கள்‌ மூன்று சேர்ந்து 
அநுஷ்டிக்கப்படுகின்றன. ஒரு யாகத்தில்‌ ராஜாவான இந்த்ரன்‌ தேவதை; மற்றொன்றில்‌ 
அதீராஜனான இந்த்ரன்‌; வேறொன்றில்‌ ஸ்வராஜாவான இந்த்ரன்‌. இங்கு இந்த்ரன்‌ 
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ஒருவனானாலும்‌, குணம்‌ வெவ்வேறானபடியாலே உத்தேயிக்கப்படூம்‌ தேவதாகாரம்‌ 
வேறாவதால்‌ எல்லா ஹவிஸ்ஸையும்‌ ஒன்றாகக்‌ கூட்டாமல்‌ தனித்தனியே ஆஹுதீகள்‌ 
கொடுக்கப்படுகின்றன. அதுபோலே இங்கும்‌ முதலில்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தை உபாஸனம்‌ 
செய்யக்கூறி, பின்னர்‌ குணங்களையும்‌ உபாஸனம்‌ செய்யக்கூறியுள்ளதால்‌, ஒவ்வொரு 


குணங்களையும்‌ உடையவனாக பரமாத்மாவை தனியே உபாஸனம்‌ செய்யவேணும்‌. 
லிங்கம்‌ ப்ரகரணத்தைவிட மேலானது 


3.3.19. லிங்க. பூ,யஸ்த்வாதீ கரணம்‌ - தைத்ரீய நாராயணவல்லியில்‌ பத்தாவது 
அநுவாகத்தில்‌ த_ஹரவித்‌_யை படிக்கப்பட்டு, பதினோராவது அநுவாகமாக நாராயணாநுவாகம்‌ 
ஓதப்படுகிறது. ஸஹஸ்ர ஸ£ீர்ஷம்‌' என்று தொடங்கி “பரம ஸ்வராட்‌' என்பதீறாக படிக்கப்படும்‌ 
பதினோராவது அநுவாகம்‌ த_ஹரவித்‌_யையின்‌ உபாஸ்ய வஸ்துவை சொல்கிறதா? அல்லது 
எல்லா வித்யைகளிலும்‌ உபாஸ்யவஸ்து இன்னதென்று நீர்ணயிக்கிறதா? என்னில்‌, எல்லா 
ப்ரஹ்மவித்யைகளிலும்‌ உபாஸிக்கத்தக்க வஸ்து இன்னதென்பதை நீர்ணயிக்கவே 
ஏற்பட்டதென்பதைக்‌ காட்டும்‌ லிங்கங்கள்‌ அடையாளங்கள்‌ பல காணப்படுகின்றன. அதாவது, 
எல்லா பரவித்யைகளிலும்‌ அக்ஷரம்‌, மிவன்‌, மம்பு, பரப்ரஹ்மம்‌, பரஞ்ஜ்யோதி, பரதத்வம்‌, 
பரமாத்மா முதலான மப்தங்களால்‌ ஆங்காங்கு குறிக்கப்படும்‌ உபாஸ்யவஸ்து இங்கு அந்தந்த 
மப்தங்களாலே அநுவதிக்கப்பட்டு, அது நாராயணனே என்று விதிக்கப்படுகிறது. பத்தாவது 
அநுவாகமும்‌ பதினோராவது அநுவாகமும்‌ ஒரே ப்ரகரணமாயிருப்பதால்‌, பத்தாவது 
அநுவாகத்தில்‌ படிக்கப்படும்‌ த_ஹரவித்‌ யையின்‌ உபாஸ்யவஸ்து நாராயணன்‌ என்பதை 
நீர்ணயிக்கவே பதினோராவது அநுவாகம்‌ ஏற்பட்டது, அதாவது ப்ரகரணத்தீனாலே 
நாராயணாநுவாகம்‌ தஹரவித்யைக்கு மேஷமானது என்பது தவறு. “ங்ருதி, லிங்கம்‌, வாக்யம்‌, 
ப்ரகரணம்‌, ஸ்தாநம்‌, ஸமாக்யா (பெயற்‌ ஆகியவை எதீராகச்‌ சேர்ந்திருக்கும்போது, 
முன்னதைக்‌ காட்டிலும்‌ பின்னது வலிமை குறைந்தது, பொருள்‌ விலகியிருக்கையால்‌' என்று 
பூர்வமீமாம்ஸையில்‌ நீர்ணயித்தபடி ப்ரகரணம்‌ லிங்கத்திலும்‌ வலிமை குறைந்தது. 


ஸஹஸ்ர மீர்ஷம்‌ “உபாஸீத' என்று முந்தின அநுவாகத்தில்‌ இல்லை; உபாஸிதவ்யம்‌ 
உபாஸிக்கத்தக்கது என்றே உள்ளது. அது ஸஹஸ்ர ஸரீர்ஷம்‌ என்ற இரண்டாம்‌ வேற்றுமைப்‌ 
பதத்தோடுூ அந்வயிக்காது. ஸஹஸ்ரமீர்ஷன்‌ நாராயணன்‌, பரப்ரஹ்மம்‌ நாராயணன்‌, 
பரதத்வம்‌ நாராயணன்‌, அக்ஷரமான முக்ததத்வம்‌ நாராயணன்‌ என்று எங்கும்‌ 
நாராயணத்வத்தை விதிக்கிறது. அதனால்‌ அந்தந்த சொற்களையெடுத்து 
மோக்ஷவித்யையைச்‌ சொன்னவிடங்களில்‌ எங்கும்‌ நாராயணனையே உபாஸிக்க 
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வேண்டூமைன்று சொன்னதாயிற்று. “பத்‌ மகோஸ ப்ரதீகாயம்‌' எனும்‌ வாக்யம்‌, 
'த_ஹரவித்‌_யையிலும்‌ உபாஸிக்கப்படூபவன்‌ நாராயணனே என்று கூறுகிறது' என்பதே 
பொருத்தமாகும்‌. ஆக, “ப்ரஹ்மத்தை உபாஸிக்கும்படி விதிக்கும்‌ எல்லாவித்யைகளிலும்‌ 
உபாஸிக்கப்படூம்‌ வஸ்து நாராயணன்‌ எனப்படும்‌ பரப்ரஹ்மமே' என்று இப்பதினோராவது 
அநுவாகத்தாலே காட்டப்பட்டது என்று தேறுகிறது. 

மனய்சித_க்‌_னி முதலானவை வித்யாமய யாகத்திற்கு அங்கமாயிருப்பவை. 

3.3.20. பூர்வ விகல்பாதிகரணம்‌ - ப்ருஹதாரண்யகத்திலே அக்னிரஹஸ்யம்‌ என்கிற 
பாகத்திலே பல அக்னிகள்‌ சொல்லப்பட்டுள்ளன. இங்கு அக்னிக்கு ஆதாரமாய்‌ ஓரிடம்‌ 
கருடாகாரமாய்‌ செங்கற்களால்‌ செய்யப்படுவது. இது இஷ்டகசிதமான அக்னி எனப்படும்‌. 
இதுபோல்‌ “மனஸ்சித்‌' முதலான அக்னிகள்‌ ஓதப்படுகின்றன. மனஸ்ஸின்‌ செயல்களை 
அக்னியாக உருவகப்படுத்தும்போது அதை மனமசிதக்னி என்றும்‌, அதுபோலவே வாக்கின்‌ 
செயல்கள்‌ வாக்சிதக்னி என்றும்‌, ப்ராணனின்‌ செயல்கள்‌ ப்ராணசிதக்னி என்றும்‌, கர்ம 
(இந்த்ரியங்களின்‌ செயல்கள்‌ கர்மசிதக்னி என்றும்‌ சொல்லப்படுகின்றன. மனம்சித்‌ 
முதலானவை புத்தியின்‌ கற்பனைகளாதலாலே வித்யாமயங்கள்‌. இந்த மனங்சித்‌ முதலான 
அக்னிகள்‌, இஷ்டகசிதாக்னி க்ரியாமயமான யஜ்ஞத்துக்கு மேஷமானவையா? 
வித்யாமயமான யஜ்ஞத்துக்கு மேஷமானவையா? என்னில்‌ - நீர்த ஈரணம்‌, த_ர்மரம்‌ எனும்‌ 
இரண்டு ஹேதுக்களைக்‌ கொண்டு, இவை வித்‌ _யாமயமான யாகத்துக்கு அங்கமாயிருப்பவை 
என்று நீர்ணயிக்கப்படுகிறது. “தே ஹைதே' “வித்யயா ஹைவைத: எனும்‌ வாக்யங்களில்‌ 
ஏவகாரத்தினால்‌ நீர்ணயம்‌ செய்வதை நீர்தாரணம்‌ என்றும்‌, மனஸ்சித்‌ முதலான 
அங்கங்களுக்கு அங்கியாக யாகம்‌ ஓதப்படுவதை தர்மநம்‌ என்றும்‌ சொல்கிறது. ஸ்ருதி லிங்க 
வாக்யங்கள்‌ ப்ரகரணத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வலிமை மிக்கவையாகையால்‌ துர்ப_லமான 
ப்ரகரணத்தைக்‌ கொண்டு இவ்வக்‌_னிகளை வித்‌_யாமயமான யாகத்திற்கு அங்கமாவதைத்‌ 
தடுத்து, க்ரியாமயமான யாகத்துக்கு அங்கமாக்குவது பொருந்தாது. யஜ்யத்தோடூ 
சேர்ந்திருக்கும்‌ க ரஹம்‌, ஸ்தோத்ரம்‌, மஸ்த்ரம்‌ முதலானவை அநுபந்தங்கள்‌ எனப்படும்‌. 
இவற்றால்‌ க்ரியாமயமான யாகத்துக்கு வித்யாமய யாகத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபாடூ 
அறியப்படுகிறது. ஜ்ஞானமயங்களான த_ஹரவித்யை முதலானவை க்ரியாமயமான 
யாகத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டவையென்று எவ்வாறு அறியப்படுகிறதோ, அப்படியே 
அநுபந்தம்‌ முதலானவற்றால்‌ க்ரியாமயமான யாகம்‌ வித்யாமய யாகத்திலும்‌ வேறுபட்டதென்று 
அறியப்படுகிறது. வித்யாமய யாகத்தை விதிக்கும்‌ விதி வாக்யமில்லாவிட்டாலும்‌, அநுவாத 
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வாக்யத்தீல்‌ விதியை கற்பித்துக்‌ கொள்ளலாம்‌ என்று பூர்வமீமாம்ஸையில்‌ 
நீர்ணயிக்கப்பட்டூள்ளது. இஷ்டகசிதாக்‌_னிக்கு தன்‌ அங்கியான யாகத்தின்‌ மூலம்‌ எந்த ப_லம்‌ 
சொல்லப்பட்டதோ, அப்ப_லமே மனங்சித்‌ முதலான அக்னிகளுக்கும்‌ தம்‌ அங்கியான 
யாகத்தின்‌ மூலம்‌ ஏற்படுகிறது எனலாம்‌. ஆக மனயங்சித்‌ முதலானவை க்ரியாமயமான 
யாகத்திற்கு அங்கமன்று: வித்யாமய யாகத்தீற்கே அங்கமாகும்‌. அக்னிரஹஸ்யத்தில்‌ முதல்‌ 
பராஹ்மணத்தீல்‌ மட்டுமல்லாமல்‌ மேல்‌ ப்ராஹ்மணங்களிலும்‌ மனய்சித்‌ முதலானவற்றைச்‌ 
சொல்லும்‌ மப்தம்‌ வித்யாமய யாகத்தைச்‌ சொல்லுவது என்றே சொல்லப்படுகிறது. இந்த 
அதி கரணம்‌ ப்ரஸங்காத்‌ வந்தது. 


விலக்ஷணமான நிலையுடன்‌ கூடிய ஜீவாத்ம ஸ்வரூபத்தை உபாஸனை செய்யவேணும்‌ 
3.3.21. சரீரே ப,ாவநாதி கரணம்‌ - லிங்கபூயஸ்த்வாதிகரணத்தில்‌ (3.3.19) எல்லா 
உபாஸனங்களிலும்‌ நாராயணனே உபாஸிக்கத்தக்கவன்‌ என்று நீரூபிக்கப்பட்டது. முன்‌ 
அதிகரணம்‌ ப்ரஸங்காத்‌ தோன்றியது. இவ்வதிகரணத்தில்‌ ஜீவாத்மா தன்னை எவ்வாறு 
உபாஸிக்கவேண்டும்‌ என்பது கூறப்படுகிறது. மரீரத்திலிருக்கும்‌ இந்த ஜீவாத்மாவை 
அளவுபட்ட கர்த்ருத்வ போக்த்ருத்வங்களையுடையவனாக த்யானிப்பதா? அல்லது ப்ரஜாபதி 
வாக்யத்தில்‌ கூறியுள்ளபடி அபஹதபாப்மா இத்யாதி குணவிசிஷ்ட ஸ்வரூபமாய்‌ த்யானிப்பதா? 
என்னில்‌ - ஸம்ஸார த மையில்‌ இவனுக்குள்ள கர்த்ருத்வ போக்த்ருத்வாதீகள்‌ கர்மாதீனமாய்‌ 
அளவுபட்டிருப்பதால்‌, ஜீவாத்மாவின்‌ உண்மையான ஆகாரம்‌ ப்ரஜாபதி வாக்யத்தில்‌ முக்தி 
த மையில்‌ கூறப்படுகின்ற குணங்களேயாகையால்‌, அந்த மாத்த ஸ்வரூபமே 
த்யானிக்கத்தக்கது. *யத £ க்ரதுரஸ்மிந்‌ லோகே புருஷோ ப வதி ததே_த: ப்ரேத்ய ப வதீ' 
(சாந்‌: 3.14.0 (பாஸகன்‌ எப்படி உபாஸிக்கீறானோ அப்படியே மோக்ஷத்தீலும்‌ 
பலனையடைகீறான்‌ என்று ஸ்ருதி கூறுகையால்‌, அவ்வாறே சிந்தீக்கவேணும்‌. ஆக 
உபாஸகன்‌ ப்ராப்ய தஸையில்‌ எந்த ஸ்வரூபமுடையவனாக ஆகிறானோ அந்த 
ஸ்வரூபத்தோடூ கூடியவனாகவே ஸாத_ னத மையில்‌ தன்னை உபாஸிக்கவேணும்‌ 
என்றதாயிற்று. 
உத்கீதோபாஸநம்‌ எல்லோரும்‌ உபாஸிப்பதில்‌ விரோதமில்லை 


3.3.22. அங்க £வ ப_த்‌_த ஈதிகரணம்‌ - உத்கீத ஸாமம்‌ எல்லா மாகைகளிலும்‌ 
சொல்லப்படுகிறது. ஆனால்‌ உத்கீதோபாஸநம்‌ எல்லா மாகைகளிலும்‌ கூறப்படவில்லை. 
ஓர்‌ மாகையில்‌ கூறிய உத்கீதோபாஸனத்தை எல்லா மாகையைச்‌ சேர்ந்தவர்களும்‌ செய்ய 


வேண்டுமா? அது எந்த மாகையில்‌ படிக்கப்படுகிறதோ அந்த மாகையைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ 
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மட்டும்‌ உபாஸனை செய்யவேண்டுமா? எனில்‌ - ஒவ்வொரு மாகைக்கும்‌ ஸ்வரங்கள்‌ 
வெவ்வேறு. ஒரு மாகையில்‌ கூறிய உத்கீத ஸாமம்‌ மற்ஹாரு மாகையில்‌ இல்லை. ஒவ்வோர்‌ 
மந்த்ரத்திலும்‌ ஸ்வரம்‌ மாகைதோறும்‌ வேறாகிறபடியால்‌, மந்த்ரமும்‌ வேறாகும்‌. ஆயினும்‌, 
அந்த மந்த்ரங்கள்‌ ப்ரயோகிக்கப்படும்‌ யாகமானது பொதுவாக எல்லா ஸாகிகளுக்கும்‌ 
ஆங்காங்கு விதிக்கப்பட்டிருப்பதால்‌ மந்த்ரம்‌ பொதுவாவது போலே, ஸ்வரம்‌ வெவ்வேறாக 
இருப்பினும்‌ அந்த ஸ்வரத்தைக்‌ காண்பிக்காது உத்கீதத்தை உபாஸனம்‌ செய்ய 
வேண்டுமென்று கூறுவதால்‌, எல்லா மாகையைச்‌ சேர்ந்தவர்களும்‌ அந்த உபாஸனத்தைச்‌ 


செய்யவேண்டும்‌. 
அவயவங்களைத்‌ தனித்தனியாக உபாஸிக்கக்கூடாது 


3.3.23. பூ,மஜயாயஸ்த்வாதீ ,கரணம்‌ - வைய்வானர பரமாத்மாவுக்கு ஸ்வர்க்க லோகம்‌, 
ஸூர்யன்‌, வாயு, ஆகாமம்‌, ப்ருதிவி என்பவை முறையே தலை, கண்‌, ப்ராணன்‌, இடை, பாதம்‌ 
என்று அவயவங்களாகச்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளன. அங்கு ஒவ்வோர்‌ அவயவத்தின்‌ 
உபாஸனத்திற்கும்‌ தனித்தனியே பலனும்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளது. இங்கு விசாரமாவது - அந்த 
அவயவங்களைத்‌ தனித்தனியாக உபாஸனம்‌ செய்ய வேண்டூமா? அல்லது எல்லா 
அவயவங்களோட கூடிய பரமாத்மாவை உபாஸனம்‌ செய்ய வேண்டுமா? என்பது. 
தனித்தனியே உபாஸிக்கும்‌ ரிஷிகள்‌ அதில்‌ த்ருப்தியுறாமல்‌ அவ்வித்யையைப்‌ பற்றி நன்கறிய 
கேகய ராஜாவிடம்‌ வந்ததும்‌, கேகய ராஜாவான அஸ்வபதி பூர்ணமாக தலை முதல்‌ 
அடிவரையில்‌ அவயவங்களையமைத்து விஸங்வரூபமான வைய்வானர உபாஸனத்தையே 
உபதேமித்ததும்‌ கீழே (.2.ஒல்‌ கண்டோம்‌. முழு உபாஸனத்தீற்கே ஸகல கர்மங்களிலிருந்தும்‌ 
விடுதலை, ப்ரஹ்மப்ராப்தி இவைகளைப்‌ பலனாகச்‌ சொல்லியுள்ளது. தனித்தனியே 
உபாஸித்தால்‌ தலை வெடித்துப்போகும்‌, கண்‌ குருடாகும்‌ என்று கேடூம்சொல்லப்பட்டூள்ளதால்‌ 
தனி உபாஸனை கூடாது. தனித்தனியே பலனைக்‌ கூறியது, வந்தவர்களை அவ்வித்யையை 
அறியாதவர்களிலும்‌ சிறப்பு வாய்ந்தவர்களாக ஸ்துதிப்பதற்காக, ஓரோர்‌ அவயமும்‌ 
உயர்ந்ததென்று சொல்லி தனி உபாஸனத்தையும்‌ அங்கங்கே பலனையும்‌ சொல்லிற்று. 
பூ,ம்ந: - அவயவங்களோடூ கூடிய வைய்வானரனின்‌ உபாஸனத்திற்கே, ஜ்யாயஸ்த்வம்‌ - 


ப்ராமாணிகத்வம்‌. 
வித்யைகள்‌ வெவ்வேறே 


3.3.24. மப்‌ தாதி, பே தாதி, கரணம்‌ - ஸத்வித்யை, தஹரவித்யை, 


சாண்டியல்வித்யை, பூமவித்யை, உபகோஸல வித்யை, வையவானர வித்யை என்று பல 
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வித்யைகள்‌ உள்ளதே. இவையெல்லாவற்றிலும்‌ ப்ரஹ்மப்ராப்தியையே ப லனாகச்‌ 
சொல்லியுள்ளதே. ஆக இந்த வித்யைகளைல்லாம்‌ ஒன்றா? எனில்‌ - பூர்வமீமாம்ஸையில்‌ 
சொல்லப்பட்டுள்ள மப்தாந்தரம்‌, அப்யாஸம்‌, ஸங்க்யை, ஸம்ஜ்ஞை (பெயற்‌, குணம்‌, 
ப்ரகரணாந்தரம்‌ என்றவற்றிலே ஏதேனுமொரு ப்ரமாணத்தினாலே அந்தந்த வித்யை 
வெவ்வேறே என்று ஸித்தாந்தம்‌. 
ஒரு ப்ரஹ்ம வித்யையை உபாஸனம்‌ செய்தால்‌ போதும்‌ 

3.3.2. விகல்பாதி கரணம்‌ - ப்ரஹ்மப்ராப்திக்கு பல ப்ரஹ்மவித்யைகள்‌ உள்ளனவே. 
அவற்றில்‌ ஒன்றினை உபாஸனை செய்தால்‌ போதுமா? அல்லது பல வித்யைகளை 
உபாஸனை செய்யவேணுமா? அக்னிஹோத்ரம்‌, தர்ஸபூர்ண மாஸம்‌ போன்ற யாகங்கள்‌ 
ஒன்றே ஸுவர்க்க பலனைத்‌ தருமென்றாலும்‌, ஸுவர்க்கத்தில்‌ அதிக ஸுகத்தையடைவதற்கு 
இரண்டு மூன்று யாகங்களைச்‌ செய்யலாம்‌ என்று கூறியுள்ளதே. அதைப்போல்‌ மோக்ஷத்தில்‌ 
அதிக ஸுகம்‌ பெறவிரும்புமவன்‌ இரண்டூ மூன்று பரவித்யைகளை அருஷ்டிக்கலாமா? எனில்‌ 
அக்னிஹோத்ரம்‌ முதலானவைகளின்‌ ஸுவர்க்கபலன்‌ அளவிட்டுக்‌ கூறத்தக்கவை. 
காம்யமான புத்ரபங்வந்நாதி ப_லன்களையளிக்கும்‌ வித்யைகளை பல சேர்த்து உபாஸநை 
செய்யலாம்‌. அதீகமான ப_லனை விரும்பாவிட்டால்‌, தனியாகவும்‌ அநுஷ்டிக்கலாம்‌. ஆனால்‌ 
ஸத்வித்யை போன்ற ப்ரஹ்மவித்யைகளின்‌ பலனாகப்‌ பெறும்‌ ப்ரஹ்மாநுபவமோ அளவிட்டுக்‌ 
கூறவியலாதது. அதற்கு மேம்பட்ட ஸுகாநுபவமே கீடையாது. ஆகையால்‌ இரண்டாவது 
வித்யையை உபாஸனம்‌ செய்யவேண்டிய அவஸ்யமில்லை. ஒரு வித்யையை அநுஷ்டித்தலே 
போதுமானது. 


உத்கீதோபாஸனம்‌ எல்லா யாகங்களிலும்‌ செய்யவேண்டிய நியதி இல்லை 


3.3.26. யத_ாங்ரய ப ஈவாதி கரணம்‌ - கீழே 3.3.17ல்‌ உத்கீதோபாஸனம்‌ 
அநுஷ்டிப்பவனுக்கு விருப்பமிருந்தால்‌ கர்மங்களோடு சேர்த்து அநுஷ்டிக்கலாம்‌; இல்லாவிடில்‌ 
அநுஷ்டிக்காமலுமிருக்கலாம்‌ என்று நீர்ணயிக்கப்பட்டது. இங்கு மேலும்‌ சில யுக்கிகளைச்‌ 
சொல்லி மீண்டும்‌ அவ்விஷயமே நிலைநிறுத்தப்படுகிறது. உத்கீதம்‌ யாகத்துக்கு எப்போதும்‌ 
அங்கமாயிருந்தால்‌ எல்லா யாகத்திலும்‌ அது சேர்ந்தே காணப்படவேணும்‌. 
உத்கீதோபாஸனத்தோடூ யாகம்‌ செய்யப்பட்டால்‌ அந்த கர்மம்‌ மிகுந்த வீர்யமுடையதாகிறது 
என்கையால்‌, மிகுந்த வீர்யமுடையதாயிருக்கவேணும்‌ என்று விரும்பினால்‌ மட்டுமே 
உத்கீதோபாஸனத்தைச்‌ செய்யவேணும்‌. அத்தகைய பலனை விரும்பாவிடில்‌ 
உத்கீதோபாஸநம்‌ இல்லாமலும்‌ கர்மத்தைச்‌ செய்யலாம்‌. ஆக, உத்கீதோபாஸநம்‌ யாகத்திற்கு 
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அங்கமாகாது. ப்ரஹ்மா என்கிற ருத்விக்‌ உத்கீதோபாஸநையை அறிந்தவன்‌. அவன்‌ 
யஜமானனையும்‌ மற்ற ருத்விக்குகளையும்‌ ரக்ஷிக்கிறான்‌ என்கையால்‌, உத்காதா 
உத்கீதோபாஸநையை செய்யவேண்டூவதில்லை என்று தெரிகிறது. உத்கீதோபாஸநம்‌ 
யாகத்திற்கு அங்கமாகில்‌, உத்காதா அதை நீச்சயம்‌ செய்யவேண்டும்‌. அவன்‌ செய்யாததால்‌, 
அது யாகாங்கமல்ல. எனவே எல்லா யாகங்களிலும்‌ உத்கீதோபாஸனம்‌ செய்யவேண்டிய 


நீர்பந்தமில்லை. 


இப்பாதத்தீல்‌ உபாயம்‌ பலவிதம்‌, ப்ரஹ்மத்தின்‌ குணங்கள்‌ பல என்று பரக்கப்பேசி, 
ஸாதனத்தின்‌ அநுஷ்டாநமில்லையெனில்‌ மோக்ஷமில்லை என்றதால்‌, அத்வைத 
ஜ்ஞானத்தால்‌ மோக்ஷம்‌, ப்ரஹ்மம்‌ நீர்க்குணம்‌ என்று வாதீப்போர்‌ நீரஸிக்கப்பட்டார்களாயிற்று. 


மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ மூன்றாம்‌ பாதச்‌ சுருக்கம்‌: வெவ்வேறு மாகைகளில்‌ 
கூறப்படும்‌ வைய்வாநர வித்யை, தஹர வித்யை போல்வன ஒன்றே. கெளஷதகி, 
சாந்தோக்யம்‌ இவற்றில்‌ சொல்லப்படும்‌ ப்ராணவித்யை ஒன்றே. ப்ரஹ்ம ஸ்வரூப நீரூபக 
குணங்கள்‌ எல்லா வித்யைகளிலும்‌ அநுஸந்திக்கத்தக்கவை. அர்ச்சிராதிகதி எல்லா 
வித்யைகளுக்கும்‌ பொது. வித்யைகளில்‌ ஜீவாத்மாவை முக்தநீலை குணங்களோடு 
அநுஸந்தீக்கவேணும்‌. பரவித்யைகள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ வெவ்வேறு. ஒருவன்‌ ஒரு 
ப்ரஹ்மவித்யையை அநுஷ்டித்தால்‌ போதும்‌. உத்கீதோபாஸனம்‌ எல்லா யாகங்களிலும்‌ 
அநுஷ்டிக்கவேண்டிய அவஸ்யமில்லை. 
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மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ - நான்காம்‌ பாதம்‌ 


அங்க_பாத_ம்‌ எனப்படும்‌ இதில்‌ ப்ரஹ்மவித்யைக்கு அங்கமான கர்மத்தைப்பற்றி 
விசாரம்‌ செய்யப்படுகிறது. அத்வைதிகள்‌ கர்மம்‌ கைவிடத்தக்கது என்று கூறுவது தவறு 
என்றும்‌, கர்மம்‌ முழுவதும்‌ கைக்கொள்ளத்தக்கதே என்றும்‌ இப்பாதத்தில்‌ 
நீலைநீறுத்தப்படூகிறது. வைராக்ய பாதத்தில்‌ “கர்மங்கள்‌ கைவிடத்தக்கவை' என்று 
சொல்லியிருக்க, “கர்மங்கள்‌ ப்ரஹ்மவித்யைக்கு அங்கம்‌' என்பது பொருந்துமோவென்னில்‌, 
மோக்ஷம்‌ தவிர்ந்த பலனில்‌ விருப்பத்தோடு செய்யப்படும்‌ கர்மங்கள்‌ கைவிடத்தக்கவை என்று 
அங்கே சொல்லிற்று. அவ்விருப்பம்‌ இல்லாமல்‌ செய்யப்படும்‌ கர்மங்கள்‌ ப்ரஹ்மவித்யைக்கு 
அங்கம்‌ என்கிறது இங்கு. இப்பாதத்தில்‌ 15 அதிகரணங்கள்‌ உள்ளன. 
கர்மம்‌ வித்யைக்கு அங்கம்‌ 

3.4.1. புருஷார்த்தாதி கரணம்‌ - இவ்வதிகரணத்தில்‌ கர்மத்தை அங்க_மாகக்‌ கொண்ட 
ப்ரஹ்மவித்யையாகிய அங்கி_யே மோக்ஷத்திற்கு ஸாதநமாகிறது என்று நீரூபிக்கப்படுகிறது. 
ப்ரஹ்மவித்யையினால்‌ மோக்ஷ புருஷார்த்தம்‌ ஸித்திக்கிறதா? அல்லது ப்ரஹ்மவித்யையை 
அங்கமாகக்‌ கொண்ட கர்மத்தினால்‌ மோக்ஷம்‌ ஸித்திக்கிறதா? பயென்னில்‌ “ப்‌_ரஹ்ம 
வித £ப்நோதிபரம்‌' (தை.ஆறந ப்ரஹ்மத்தை உபாஸிப்பவன்‌ மேலான பலனையடைகீறான்‌; 
'தமேவம்‌ வித்‌_வாந்‌ அம்ருத இஹ ப வத்‌: பு.ஸூ இப்பரமபுருஷனை இவ்வாறு 
உபாஸிப்பவன்‌ இந்த ஜந்மத்திலேயே மோக்ஷமடைகிறான்‌ முதலான வேதவாக்கியங்கள்‌ 
ப்ரஹ்மவித்யையினாலேயே மோக்ஷபலன்‌ கிடைப்பதாகக்‌ கூறுகையால்‌, முன்‌ பாதத்தில்‌ 


ஆராயப்பட்ட ப்ரஹ்மவித்யைகளினாலேயே மோக்ஷப _லம்‌ ஸித்திக்கிறது என்று தேறுகிறது. 


*ஜைமிநி மஹரிஷியின்‌ பூர்வபக்ஷம்‌: “தத்‌ த்வமஸி (சாந்‌. 6.3.] முதலான 
வேதவாக்யங்களில்‌ கர்மங்களைச்‌ செய்யும்‌ கர்த்தாவையும்‌ ப்ரஹ்மத்தையும்‌ ஒரே 
வேற்றுமையில்‌ படித்தீருப்பதால்‌ அந்த கர்த்தாவே வேதவாக்யங்களில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ 
எனப்படுகிறான்‌. வித்யையினால்‌ பரமபுருஷார்த்தம்‌ கிடைக்கிறது எனும்‌ வேதவாக்யங்கள்‌ 
வித்யாநீஷ்ட னைப்‌ புகழ்வதற்காக ஏற்பட்ட அர்த்த வாதமேயாகும்‌. “கர்மணைவ ஹி 
ஸிம்ஸித்‌_தீ,ம்‌ ஆஸ்தி_தா ஜநகாத_ய: கீதை 3.20 ஜனகர்‌ முதலானோர்‌ கர்மத்தினாலேயே 
ஸித்தியடைந்தார்கள்‌) என்று ஸ்ம்ருதியும்‌ கூறிற்று. ப்ரஹ்மவித்யை கர்த்தாவின்‌ 
ஸ்வரூபத்தையறிகைக்கே உறுப்பாவது; கர்மத்துக்கு அங்கமாகவேயாகீறது. *யதே_வ 
* ஜைமிநி வ்யாஸமத விபரீதமாகப்‌ பூர்வபக்ஷியாவரோ என்னில்‌ வ்யாஸரை ஆஸ்ரயிப்பதற்கு முன்னமே 

உபநிஷத்துக்களுக்கு அவர்‌ செய்திருக்கும்‌ நீர்வாஹம்‌ இங்கே பூர்வபக்ஷமாயிருக்கத்‌ தகும்‌. 
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வித்‌_யயா கரோதி ததே_வ வீர்யவத்தரம்‌ ப _வதீ சாந்‌. 1.1.10 என்று ங்ருதி 'வித்யையோடு கூடச்‌ 
செய்யப்படும்‌ கர்மம்‌ மிகுந்த வீர்யமுடையதாகிறது' என்பதால்‌ ப்ரஹ்மவித்யை கர்மத்துக்கு 
அங்கமென்று தெரிகிறது. ப்ரஹ்மஜ்ஞானிகள்‌ ப்ரதானமாகக்‌ கர்மாநுஷ்டானம்‌ 
செய்பவர்களாகவே இருப்பதாலும்‌ கர்மம்‌ அங்கீ என்று தெளிவாகிறது. “அத்யயனம்‌ 
அர்த்த _ஜ்ஞானம்‌ வரை செல்வது: என்று பூர்வமீமாம்ஸை சொல்கிறது. இப்படி 
அர்த்தஜ்ஞானத்தோடூ கூடிய வேதாத்யயனத்தை செய்யும்‌ புருஷனுக்கே கர்மங்கள்‌ 
விதிக்கப்படுகின்றன. இப்படி அர்த்தஜ்ஞானம்‌ கர்மத்தில்‌ விநியோகிக்கப்படுகையால்‌, வித்யை 
கர்மத்துக்கு அங்கமே; ப்ரஹ்மவித்யைக்கென்று தனிப்பலன்‌ கிடையாது. ஈஸறாவாஸ்யத்தீல்‌ 
“மனிதன்‌ நூறாண்டு காலம்‌ கர்மங்களைச்‌ செய்து கொண்டே வாழ விரும்பவேண்டும்‌” 
என்கையால்‌ ஆயுஸ்‌ முழுதும்‌ ஒருவன்‌ கர்மம்‌ செய்வதீலேயே கழிக்கவேணும்‌ என்று 
தெரிகிறது. இப்படி விதீக்கையால்‌ கர்மத்துக்கு ப்ராத ஈன்யமும்‌, இடையில்‌ வரும்‌ ஜ்ஞானம்‌ 
முதலானவை அக்கர்மத்துக்கு அங்கமாயிருக்கும்‌ அப்ராத ஈன்யமும்‌ தேறுகிறது. ஆக பலன்‌ 
கர்மத்தினாலேயே ஸித்திப்பது: வித்யை கர்மத்துக்கு அங்கமே. 


ஸித்‌: “தத்த்வமஸி' முதலான வாக்யங்களில்‌ ஜீவனையும்‌ பரமாத்மாவையும்‌ ஒரே 
வேற்றுமையில்‌ படிப்பது - ஜீவன்‌ தேஹமாகவும்‌, பரமாத்மா அவனுக்கு ஆத்மாவாகவும்‌ 
இருப்பதாலேயே என்று முன்னமே நிலைநிறுத்தப்பட்டது. பரமாத்மாவையே வேதாந்த 
வாக்யங்கள்‌ உபாஸ்யனாகக்‌ கூறுகின்றன. ஆக ப்ரஹ்மோபாஸனத்தாலேயே 
மோக்ஷபுருஷார்த்தம்‌ ஸித்திக்கும்‌. வித்‌_யை அங்கி யாய்‌, கர்மம்‌ அதற்கு அங்கமாயிருந்தாலும்‌ 
ப்ரஹ்மஜ்ஞானிகளுக்கு கர்மாநுஷ்டானம்‌ பொருந்தும்‌. பயனை விடுத்துச்‌ செய்யும்‌ கர்மம்‌ 
வித்யைக்கு அங்கம்‌. பலனில்‌ விருப்பத்தோடூ செய்யும்‌ கர்மம்‌ பந்தத்தையளிக்குமாகையால்‌ 
வித்யைக்கு முரண்பட்டது. ஆகையால்‌ அத்தகைய கர்மத்யாகமும்‌ பொருந்தும்‌. ஆனால்‌ 
ஐதரேயத்தில்‌, “காவஷேயர்களான ரிஷிகள்‌ நாம்‌ எதற்காக வேதாத்யயனம்‌ செய்ய வேண்டும்‌; 
நாம்‌ எதற்கு யாகம்‌ செய்ய வேண்டும்‌” என்று கூறினார்கள்‌' எனும்‌ வாக்யத்தில்‌ 
ப்ரஹ்மஜ்ஞானிகளுக்கு கர்மாநுஷ்டானம்‌ தேவையில்லை என்று காணப்படுகிறது. பூர்வபக்ஷி 
கூறுவதுபோல்‌ ப்ரஹ்மவித்யை கர்மத்துக்கு அங்கமாயிருப்பின்‌, இவ்வாக்யத்தில்‌ 
ப்ரஹ்மஜ்ஞானிகளுக்கு கர்மத்யாகம்‌ கூறப்படுவது பொருந்தாது. இதைப்போல்‌ எங்கும்‌ 


வித்யையை விட்டூவிட்டார்கள்‌ என்று காணப்படவில்லை. எனவே வித்யை ப்ரதானம்‌. 
சாந்தோக்யத்தில்‌, *பதே_வ வித்‌_யயா கரோதி ததே_வ வீர்யவத்தரம்‌ ப வதி என்றது எல்லா 
வித்யைகளுக்குமன்று; உத்கீத வித்யை ஒன்றைப்‌ பற்றியதே. செய்யும்‌ கர்மம்‌ சீக்கிரம்‌ 
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பலனைக்‌ கொடுப்பதற்கு உத்கீதவித்யை ஒன்றை மட்டும்‌ கர்மத்துக்கு அங்கமாக 
அநுஷ்டிக்கவேண்டுமென்றது. இதனால்‌ எல்லா வித்யைகளும்‌ கர்மத்துக்கு அங்கமென்று 
தேறாது. “பரலோகம்‌ செல்பவனை வித்யையும்‌ கர்மமும்‌ பின்தொடர்கின்றன” ப்ருஹ. 6.4.2 
என்பதால்‌ இரண்டும்‌ அதனதன்‌ பலனைக்‌ கொடுக்க கூடவே செல்கின்றன என்றே தேறும்‌. 
ஒன்று அங்கீ, ஒன்று அங்கம்‌ என்று தேறாது. (வித்யை ப்ராரப்த கர்மத்தின்‌ முடிவில்‌ 
மோக்ஷபலனைக்‌ கொடுப்பதற்காகவும்‌, கர்மம்‌ ஜந்மாந்தரத்தில்‌ வித்யையின்‌ 
தொடர்ச்சிக்காகவும்‌ பின்‌தொடராலாம்‌. “வேத, மதீ த்ய: சாந்‌. 8.5.) என்று அத்யயனம்‌ 
மட்டும்‌ உடையவனுக்கு கர்மம்‌ விதிக்கப்படுகிறது. ஜ்ஞானத்தை உடையவனுக்கு அது 


விதிக்கப்படவில்லை. 


பூர்வமீமாம்ஸையில்‌ “வேதாத்யயனம்‌ வேதத்தின்‌ அக்ஷரராமிகளை க்ரஹிக்கும்‌ 
அளவில்‌ நீன்றுவிடுகிறது' என்று நீர்ணயிக்கப்பட்டூள்ளது. வேதத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட 
கர்மங்களை அருஷ்டிக்க விரும்புமவனே அர்த்தஜ்ஞானத்தில்‌ இழிகிறான்‌. அதுபோலே 
மோக்ஷத்தை விரும்பும்‌ முமுக்ஷு ப்ரஹ்மஜ்ஞானத்தின்‌ பொருட்டு வேதாந்த 
அர்த்தஜ்ஞானத்தீல்‌ இழிகிறான்‌. ஆக அர்த்தஜ்ஞானம்‌ கர்மாங்கமாகாது. 
அர்த்தஜ்ஞானத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வித்யை வேறுபட்டது. ஜ்யோதிஷ்டோமம்‌ முதலான 
கர்மஸ்வரூபத்தை அறிவதைக்காட்டிலும்‌, ஸுவர்க்க பலனுக்கு ஸாதனமாயிருக்கும்‌ 
ஜ்யோதீஷ்டோம கர்மத்தையநுஷ்டிப்பது வேறாக இருப்பதுபோலே, அர்த்தஜ்ஞான ரூபமான 
ப்ரஹ்மஸ்வரூபத்தை அறிவதைக்காட்டிலும்‌ மோக்ஷ ஸாதனமான த்யானம்‌, உபாஸனம்‌ 
என்றெல்லாம்‌ சொல்லப்படும்‌ வித்யை வேறுபட்டது. ஆக, வித்யை கர்மத்துக்கு அங்கமாகாது. 
ஈயாவாஸ்யத்தீல்‌ 'ப்ரஹ்மஜ்ஞானி ஆயுஸ்‌ முழுதும்‌ கர்மத்தையநுஷ்டிக்கவேணும்‌' என்றது 
ப்ரஹ்மவித்யைக்கு அங்கமான கர்மத்தைப்‌ பற்றியுமிருக்கலாம்‌. ஆக, அவ்வாக்யத்தைக்‌ 
கொண்டு வித்யை கர்மாங்கம்‌ என்பது கூடாது. ஜனகர்‌ முதலானோர்‌ ஊர்த்வ ரேதஸ்ஸுக்கள்‌. 
அவர்கள்‌ ப்ரஹ்மோபாஸனம்‌ செய்பவர்களுள்‌ சிறந்தவர்கள்‌. வித்யைக்கு அங்கமான கர்மம்‌ 
முக்தியடையும்‌ வரை அநுஷ்டிக்கப்படவேணும்‌. ஆக வித்யாநீஷ்டர்களும்‌ முக்தியடையும்‌ வரை 
கர்மத்தையநுஷ்டிப்பவர்கள்‌. ஆக, “ஜனகர்‌ முதலானோர்‌ கர்மத்தினாலேயே 


ஸித்தியையடைந்தார்கள்‌' என்றது பூர்வபக்ஷிக்கு ஸாதகமாகாது. 


ஈமாவாஸ்யத்தில்‌ வித்யையைப்பற்றின ப்ரகரணத்திலேயே “ஆயுஸ்‌ முழுதும்‌ 
கர்மத்தையநுஷ்டித்து வந்தாலும்‌ அக்கர்மம்‌ வித்யாநீஷ்டனிடம்‌ ஒட்டாது' என்றதால்‌ கர்மம்‌ 
அநுஷ்டிப்பது அநுமதிக்கப்பட்டது; வித்யையும்‌ ஸ்துதிக்கப்பெற்றது. ப்ருஹதாரண்யகத்தீல்‌ 
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வைராக்யமுடைய ப்ரஹ்மவித்யாநீஷ்டன்‌ பிள்ளை பெறுதல்‌ முதலான க்‌_ரஹஸ்த 
தர்மங்களைக்‌ கைவிடலாம்‌ என்று கூறியிருப்பதால்‌, கர்மத்துக்கு வித்யை அங்கமல்ல என்பது 
தெளிவாகிறது. யஜ்ஞம்‌ முதலான கர்மங்களுக்கு வித்யை அங்கமானால்‌, வித்யாநீஷ்டன்‌ 
தான்‌ விரும்பினால்‌ க்‌, ர௬ஹஸ்த தர்மத்தைக்‌ கைவிடலாம்‌ என்பது ஒட்டாது. பல 
வேதவாக்யங்கள்‌ ப்ரஹ்மவித்யையால்‌ எல்லா கர்மங்களும்‌ அழிகின்றன என்று ஓதுகின்றன. 
வித்யை கர்மத்துக்கு அங்கமாகில்‌, வித்யை கர்மத்தை அழிப்பது ஒட்டாது. ங்கி யான 
வித்யையினால்‌ அங்கமான கர்மங்களுக்கு நாமம்‌ எப்படிப்‌ பொருந்துமெனில்‌ - எந்த 
கர்மங்களுக்கு வித்யையினால்‌ நாமம்‌ சொல்லப்பட்டூுள்ளதோ அந்த கர்மங்களை 


வித்யாங்கமாக ஒப்புக்கொள்ளவில்லையாகையால்‌ விரோதமில்லை. 


ஸந்யாஸிகளிடமும்‌ ப்ரஹ்மவித்யை காணப்படுகிறது. ஆனால்‌ அவர்களிடம்‌ 
அக்னிஹோத்ரம்‌ முதலான கர்மங்கள்‌ இல்லை. வித்யை கர்மத்துக்கு அங்கமாகில்‌ இது 
பொருந்தாது. யோவஜ்ஜீவம்‌ அக்‌_னிஹோத்ரம்‌ ஊஹோதீ ஆபஸ்தம்ப) - அக்னிஹோத்ரம்‌ 
முதலானவை ஆயுள்‌ உள்ளவரை அநுஷ்டிக்கப்படவேண்டியவை என்றது ஸந்யாஸம்‌ 
கொள்ளுமளவுக்கு விரக்தீயில்லாத க்ருஹஸ்தர்களுக்குச்‌ சொன்னது. அக்‌_னி 
கர்மமில்லாதது ஸந்யாஸாஸ்ரமம்‌. கர்மத்தில்‌ உள்ள ஊற்றத்தாலே ஸந்யாஸாய்ரமம்‌ என்பதே 
இல்லை என்கிறார்‌ ஜைமிநீ மஹரிஷி. 'த்ரயோ த ர்ம ஹ்கந்தா: என்று தொடங்கும்‌ சாந்தோக்ய 
வாக்யம்‌ 2.23.) க்‌, ரஹஸ்த தர்மம்‌, வாநப்ரஸ்த்த, ஸந்யாஸாங்ரமங்கள்‌, ப்‌_ரஹ்மசர்யம்‌ 
எனும்‌ ஆம்ரமங்களைத்‌ தெளிவாகச்‌ சொல்லிற்று. (யே சேமே அரண்யே ங்ரத்‌ த, தப 
இத்யுபாஸதே (சாந்‌. 5.10.] எவர்கள்‌ காட்டிலிருந்து கொண்டு மரத்தையோடு “தப:' எனப்படும்‌ 
பரமாத்மாவை உபாஸிக்கிறார்களேற; 'ஏதமேவ ப்ரவ்ராஜிநோ லோகமிச்ச _ந்த: ப்ரவ்ரஐந்தீ' 
ப்ருஹ. 6.4.22 (இந்த பரமாத்மாவை அடைய விரும்பியே ஸந்யாஸிகள்‌ ஸந்யாஸத்தை 
ஏற்றுக்கொள்கிறார்கள்‌ முதலான வேதவாக்யங்களிலிருந்தும்‌ ஸந்யாஸாஸ்ரமம்‌ உண்டென்று 
விளங்குகிறது. எல்லா ஆங்ரமங்களும்‌ அந்தந்த அதிகாரிகளால்‌ அநுஷ்டிக்கத்தக்கவையே. 
ஜாப ல வ்ருதியில்‌, (பத ஹரேவ விரஜேத்‌ தத_ஹரேவ ப்ரவ்ரஜேத்‌' (எப்போது வைராக்யம்‌ 
பிறக்கீறதோ அப்போதே ஸந்யாஸம்‌ கொள்ளவேணும்‌ என்று ஸந்யாஸாஸ்ரமம்‌ நேரே 
விதீக்கப்பட்டுள்ளது. ஆக யஜ்ஞம்‌ முதலான கர்மங்களை விட்ட ஸந்யாஸிகளிடத்தும்‌ 
ப்ரஹ்மவித்யை காணப்படுகையாலே, வித்யை கர்மத்துக்கு அங்கமன்று. ஆக, மோக்ஷ 
புருஷார்த்தம்‌ ப்ரஹ்மவித்யையினால்‌ ஏற்படுகிறதே௰யாழிய கர்மத்தினால்‌ அன்று என்பது 
பொருத்தமேயாம்‌. 
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உத்கீதோபாஸனம்‌ ஸ்தோத்ரமா? விதியா? 

3.4.2. ஸ்துதிமாத்ர அதி கரணம்‌ - இந்த அதிகரணமும்‌ அடுத்துவரும்‌ அதிகரணமும்‌ 
ப்ராஸங்கீகம்‌. ப்ரணவத்தை உத்கீதத்திற்கு அவயவமாக உபாஸனம்‌ செய்யவேண்டூலென்று 
சொல்லி, ப்ரணவத்தின்‌ அக்ஷரங்களின்‌ மஹிமையையும்‌ சொல்லி, மேலே பூதங்கள்‌ 
அனைத்தீலும்‌ ஸாரமானது பூமி; அதனிலும்‌ ஸாரமானது ஜலம்‌; அதனிலும்‌ ஸாரமானது 
ஓஷதி; அதனிலும்‌ ஸாரமானது புருஷன்‌; அதனிலும்‌ ஸாரமானது வாக்கு; அதனிலும்‌ 
ஸாரமானது ருக்கு; அதனிலும்‌ ஸாரமானது ஸாமம்‌; இவைகள்‌ அனைத்தையும்விட 
ஸாரதமமானது உத்கீதம்‌ என்பதாக சாந்தோக்யத்தில்‌ காண்கிறது. இவ்விடத்தில்‌, உத்கீதத்தை 
ஸ்தோத்ரம்‌ செய்கின்றதா? அல்லது அதை த்யானம்‌ செய்‌ என்று விதிக்கின்றதா? எனும்‌ 
ஸம்யயத்தை நீக்கத்‌ தோன்றியது இவ்வதீகரணம்‌. ஸ்துதி மாத்ரம்‌ என்பது பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: வேறு ப்ரமாணங்களால்‌ உத்கீதத்துக்கு ரஸதமமாயிருக்கை முதலான தன்மைகள்‌ 
அறியப்படவில்லை. மற்ற ப்ரமாணங்களால்‌ அறியப்படும்‌ தன்மையைக்‌ கூறிப்‌ புகழ்வதே 
துதி. மேலும்‌, உத்கீதங்ருதி அருகில்‌ இருந்தாலாவது இவ்வாக்யம்‌ உத்கீதத்தை துதிக்க 
எழுந்தது எனலாம்‌. உத்கீதஸ்ருதியும்‌ இவ்வாக்யத்தினருகில்‌ இல்லை. ஆக உத்கீதத்தில்‌ 
ரஸதமமாயிருக்கை முதலான த்‌_ருஷ்டியைச்‌ செய்து உபாஸிக்க வேண்டும்‌ என்றே இந்த 
வாக்யத்தால்‌ விதிக்கப்பட்டதாகக்‌ கொள்ளவேணும்‌. இங்கு “உத்‌ கீ_த_ம்‌ உபாஸீத” 
உபாஸனத்தைச்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்று கிரியாபதம்‌ வினைச்சொல்‌ இருக்கையாலே, இதை 
ஸ்துதீமாத்ரமாகக்‌ கொள்ளாமல்‌ உபாஸனத்தை விதிக்கும்‌ விதி வாக்யமாகவே 
கொள்ளவேண்டும்‌. 
உபாக்‌_யானங்கள்‌ வித்யையை துதிக்க ஏற்பட்டவை 

3.4.3. பாரிப்லவாதீ கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ ரஸதமமாயிருக்கை முதலான 
தன்மைகள்‌ உத்கீதத்தை துதிப்பதற்கு மாத்தீரம்‌ ஏற்பட்டவை எனும்‌ வாதம்‌ தள்ளப்பட்டது. 
இவ்வதீகரணத்தீல்‌, “ப்‌_ரஹ்மவித்‌_யா ப்ரகரணத்திலுள்ள உபாக்‌_யானங்கள்‌ துதீப்பதற்கு 
மாத்திரமல்ல எனும்‌ வாதம்‌ தள்ளப்படூகிறது. கெளஷீதகீயில்‌ ப்ரதர்த்ததனன்‌ கதை, 
சாந்தோக்யத்தில்‌ ய்வேதகேதுவின்‌ கதை என்று உபநீஷத்துக்களில்‌ உபாக்யானங்கள்‌ 
உள்ளன. யஜ்ஞத்தில்‌ ரித்விக்குகள்‌ எஜமானனிடம்‌ இக்கதைகளை கூறவேண்டும்‌ என்பதா? 


அல்லது இவை வித்யைகளை துதிப்பதற்ககாகவே ஓதப்பட்டவை என்பதா? என்பது ஸம்யயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: அஸ்வமேத யாகத்தில்‌ பாரிப்லவம்‌ என்ற மஸ்த்ரம்‌ குதி 


விதிக்கப்பட்டூள்ளது. பாரிப்லவம்‌ என்றால்‌ உபாக்யானங்களைச்‌ சொல்வது என்று அர்த்தம்‌. 


194 


http://acharya.org 


எஜமானனைப்‌ பார்த்து ரிக்விக்கு மனு போன்றோர்‌ கதைகளைக்‌ கூறவேண்டும்‌ என்று 
கூறப்பட்டுள்ளது. ஆகையால்‌ உபநிஷத்துக்களில்‌ கூறப்பட்டுள்ள கதைகளை அவ்விடத்தில்‌ 


உபயோகப்படுத்தலாம்‌; இவை வித்யைகளை துதிப்பதற்காக ஏற்பட்டவையல்ல. 


ஸித்‌: அங்வமேத யாகத்தில்‌ மட்டும்‌ சில குறிப்பிட்ட கதைகளை முதல்நாள்‌ தொடங்கி 
இறுதிநாள்‌ வரை ரிக்விக்‌ எஜமானனுக்குக்‌ கூறவேண்டும்‌ என்று சொல்லியுள்ளது. இதைக்‌ 
கொண்டு எல்லா யாகங்களிலும்‌ கதைகளைக்‌ கூறவேண்டுமெனும்‌ நீயதீ இல்லை. “ஆத்மா 
வா அரே த்‌_ரஷ்டவ்ய:' (ப்ருஹ. 6.5.6 முதலான இடங்களில்‌ பரமாத்மாவை உபாஸிக்கும்படி 
விதி க்கும்‌ வாக்யங்களுக்கு முன்போ பின்போ இக்கதைகள்‌ சேர்க்கப்பட்டிருக்கையால்‌, அவை 
விதீவாக்யங்களைப்‌ புகழ்வனவே என்று கொள்ளவேண்டும்‌. யஜுர்வேதத்தீல்‌ (.5.] அக்‌_னி 
அழுததாகவும்‌ அவனது கண்ணீர்‌ வெள்ளி உலோகமானதாகவும்‌ ஓர்‌ கதை ஓதப்பட்டூள்ளது. 
இப்படி அழுதபோது தோன்றியதாகையாலே அபரிம£த்‌_தீ,யையிட்டு யாகத்தில்‌ வெள்ளியை 
தானம்‌ கொடுப்பது தடுக்கப்பட்டூள்ளது. இங்கு இந்த கதை விதியோடு 
ஸம்பந்தப்பட்டதேயொழிய பாரிப்லவத்தின்‌ பொருட்டல்ல என்று நீஷ்கர்ஷிக்கப்பட்டூள்ளது. 
அதுபோலவே ப்ரஹ்மவித்யா விதிகளோடூ ஸம்பந்தப்பட்ட கதைகளும்‌ வித்யைகளை 
ப்ரசம்ஸிக்கவே ஏற்பட்டவையேயொழிய பாரிப்லவத்திற்காகவல்ல என்பது தெளிவு. உபநீஷத்‌ 
கதைகள்‌ அர்த்த வாதங்களே. 
ஊர்த்வரேதஸ்கட்கு கர்மாபேக்ஷை இல்லை 

3.4.4. அக்‌ நீந்த நாத்‌ யதிகரணம்‌ - “யஜ்ஞேந த £நேந: என்கிற ங்ருதியில்‌ 
யஜ்ஞாதீகளை வித்யைக்கு அங்கமாகச்‌ சொல்லிற்று. ஸந்யாஸிகளுக்கோ அக்னியில்‌ 
செய்யும்‌ கர்மங்களைச்‌ செய்ய அதிகாரமில்லை. அங்கமில்லாமல்‌ அங்கியை 
மாத்தீரமநுஷ்டித்தால்‌ பலன்‌ கிட்டாது. ஆகையால்‌ ஸந்யாஸிகளுக்கு ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ 
அதிகாரம்‌ கிடையாது என்று பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: ஸந்யாஸிகள்‌ ஊர்த்வரேதஸ்‌ எனப்படுவர்‌. ஸந்யாஸிகளுக்கும்‌ 
ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ அதிகாரமுண்டென்று உணரப்படூகிறது. அவர்கள்‌ அநுஷ்டிக்கும்‌ 
வித்யைகட்கு அக்னிஹோத்ரம்‌ போன்ற கர்மங்கள்‌ அங்கங்களாகா. ஸ்ம்ருதிகளில்‌ ஆங்ரம 
தர்மங்களையும்‌ ஸாமாந்ய தர்மங்களையும்‌ அங்கமாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறபடியால்‌, 
யஜ்ஞாதிகளை அபேக்ஷிக்காமலேயே அவர்களுக்கு வித்யையில்‌ அதிகாரமுண்டு. 
அவர்கள்‌ அநுஷ்டிக்கும்‌ தபஸ்‌, ப்ரஹ்மசர்யம்‌ போன்றவைகளாலே அவர்களது வித்யை 


நீறைவேறும்‌. 
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க்ருஹஸ்தர்களுக்கு உபாஸனத்தில்‌ கர்மாபேக்ஷை உண்டு 

3.4.5. ஸர்வாபேக்ஷாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ ஸந்யாஸிகளிடத்தீல்‌ 
ப்ரஹ்மவித்யையானது யஜ்ஞாதி கர்மங்களை அபேக்ஷிப்பதில்லை எனப்பட்டது. 
அப்படியானால்‌ க்ருஹஸ்தர்கள்‌ விஷயத்திலும்‌ ப்ரஹ்மவித்யையானது யஜ்ஞாதீ கர்மங்களை 
அபேக்ஷியாமலேயே ஏற்படட்டூமே எனும்‌ பக்ஷம்‌ இவ்வதீகரணத்தீல்‌ தள்ளப்படுகிறது. 


க்ருஹஸ்தாஸ்ரமத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ உபாஸனம்‌ செய்யும்போது கர்மங்களை 
அங்கமாகச்‌ செய்யவேண்டுமா? வேண்டாவா? என்பது ஸம்மயம்‌. க்ரஹஸ்தனும்‌ 
கர்மாங்கமின்றி உபாஸனை செய்யலாம்‌. 'தமேதம்‌ வேத ஈநுவசநேந ப்ராஹ்மணா 
விவிதீ_ஷந்தீ யஜ்ஞேந த ஈநேந தபஸா5நாமகேந' ப்ருஹ. 6.4.22 பரமாத்மாவை 
ப்ரஹ்மஜ்ஞானிகள்‌ வேதாத்யயனத்தாலும்‌, யஜ்ஞத்தாலும்‌, தானத்தாலும்‌, உபவாஸரூபமான 
தபஸ்ஸாலும்‌ அறிய விரும்புகிறார்கள்‌ எனும்‌ வேதவாக்யத்தில்‌ “விவிதி_ஷந்தி' அறிய 
விரும்புகிறார்கள்‌ என்கையாலே யஜ்ஞம்‌ முதலானவை அறிவதில்‌ விருப்பத்துக்கு 
ஸாதனமே௰யாழிய ப்ரஹ்மவித்யைக்கு நேரே ஸாதனமல்ல. ஆக க்ருஹஸ்தர்களும்‌ 


யஜ்ஞாதிகளைச்‌ செய்யவேண்டிய அவங்யமில்லை என்பது பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: அக்‌_னி கார்யத்தையுடைய க்ருஹஸ்தர்‌ விஷயத்தில்‌ உபாஸனம்‌ எல்லா 
கர்மங்களையும்‌ அபேக்ஷிக்கிறது. இவ்விஷயத்தில்‌ பூர்வபக்ஷத்தில்‌ எடுக்கப்பட்ட ங்ருதியே 
ப்ரமாணம்‌. இதில்‌ யஜ்ஞம்‌ முதலானவை உபாஸனத்தீற்கு அங்கமாகவே ஓதப்படுகிறது. 
'விவிதீ_ஷந்தி' என்பதால்‌ யஜ்ஞாதிகள்‌ ப்ரஹ்மவித்யைக்கு ஸாதனமாகுமேலயாழிய அதில்‌ 
விருப்பத்துக்கு ஸாதனமாகாது. “கத்தியால்‌ கொல்கிறான்‌” என்றால்‌ கத்தி கொல்வதில்‌ 
விருப்பதிற்கு ஸாதனமாகாது. இங்கு வேதனம்‌ எனப்படும்‌ ஜ்ஞானமும்‌ உபநீஷத்துக்களில்‌ 
ஸாதனமாக விதீக்கப்படுகையால்‌, மாஸ்த்ரஜ்ஞானத்திலும்‌ வேறுபட்ட தான உபாஸனமே 
“விவிதி_ஷந்தி' என்று ங்ருதியில்‌ சொல்லப்படுகிறது. ஆக, க்ருஹஸ்தர்‌ விஷயத்தில்‌ 
ப்ரஹ்மவித்யை யஜ்ஞாதீகர்மங்களை அங்கமாகக்‌ கொண்டதேயாகும்‌. குதிரையில்‌ ஏறுபவன்‌ 
அதற்கு சேணம்‌ போட்டு கடிவாளம்‌ போன்றவற்றைக்‌ கொண்டு அதன்மேல்‌ ஏறவேணும்‌. 
அதைப்போல்‌ இங்கும்‌ யாகாதீ கர்மங்கள்‌ உபாஸனத்தீற்கு இன்றியமையாதவை. ஆஸ்ரம 


பேதத்தாலே கர்மாங்கங்கள்‌ பேதம்‌ உள்ளது. எனவே பூர்வபக்ஷம்‌ பொருந்தாது. 
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க்ருஹஸ்தனுக்கு மமம்‌, தமம்‌ போன்றவை இன்றிமையாதவை 
3.4.6. மத _மாத்யதி கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணத்தீல்‌ க்ருஹஸ்தர்கள்‌ உபாஸனத்தீல்‌ 
யஜ்ஞாதீகர்மங்களையநுஷ்டிக்க வேண்டும்‌ என்றது. இவ்வதிகரணத்தில்‌ அவர்களுக்கு 


*மமத_மாதிகள்‌ தேவையா? அன்றா? என்பது விசாரிக்கப்படூகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: கர்மங்கள்‌ இந்த்ரியங்களின்‌ வியாபாரரூபம்‌. யாகம்‌ போன்றவைகளைச்‌ 
செய்யுங்கால்‌ கண்‌ முதலிய இந்த்ரியங்களை ஈடூபடுத்தியே செய்யவேண்டும்‌. மமம்‌, த_மம்‌ 
என்பது இந்த்ரியங்களின்‌ நீவ்ருத்திரூபம்‌ - உள்‌ வெளி இந்த்ரியங்களை அடக்குவது. இவை 


பரஸ்பரம்‌ விருத்தங்கள்‌. எனவே க்ருஹஸ்தனுக்கு மமம்‌, த_மம்‌ போன்றவை தேவையில்லை. 


ஸித்‌: க்‌, ரஹஸ்தர்‌ கர்மங்களையநுஷ்டிக்கும்‌ போதிலும்‌ மமம்‌, தமம்‌ 
முதலானவற்றோடுூ கூடியவனாயிருக்க வேணும்‌. 'தஸ்மாத்‌ ஏவம்வித்‌ மாந்தோ த ஈந்த: 
உபரத:, தீதீக்ஷு: ஸமாஹிதோ பூ த்வா ஆத்மந்யே வாத்மாநம்‌ பங்யேத்‌ || ப்ருஹ. 6.4.23 
மாஸ்த்ரத்தால்‌ அறிவுபெற்றவன்‌ உள்‌ இந்த்ரியமான மனஸ்ஸை அடக்கியவனாய்‌, வெளி 
இந்த்ரியங்களை அடக்கியவனாய்‌, காம்ய கர்மங்களிலிருந்து நீவ்ருத்தனாய்‌, 
பொறுமையுடையவனாய்‌, சித்தஸமாதானமுடையவனாய்‌, ஜீவாத்மாவாகிற தன்னிடத்தில்‌ 
அந்தர்யாமியான பரமாத்மாவை காணக்கடவன்‌ எனும்‌ வேதவாக்யத்தில்‌ மமம்‌, த_மம்‌ இவை 
ப்ரஹ்மவித்யைக்கு அங்கமாக விதிக்கப்பட்டிருக்கின்றன. த்‌ யானம்‌ ஸித்தீப்பதற்கு இவை 
இன்றிமையாதவை. ஸாஸ்த்ர விஹிதமான கர்மங்களில்‌ இந்த்ரிய வியாபாரம்‌; நீஷித்த 
கர்மங்களில்‌ புலலனாடுக்கம்‌ - இவை ஒருவனுக்கே இருக்கலாம்‌. எனவே மமம்‌, த_மம்‌ 


முதலானவை க்ருஹஸ்தனால்‌ கைக்கொள்ளத்தக்கதே. 


ஆஹார நீயதி 

3.4.7. ஸர்வாந்ந அநுமத்யத்‌ கரணம்‌ - முன்‌ ப்ரகரணத்தில்‌ மமம்‌ முதலானவை 
ப்ரஹ்மவித்யா நீஷ்ட ர்களுக்கு எப்போதும்‌ கைக்கொள்ளத்தக்கவை என்றது. 
இவ்வதிகரணத்தில்‌ ஆஹார நியதி உபாஸகனுக்கு உண்டா? இல்லையா? என்பது 
விசாரிக்கப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ப்ருஹதாரண்யக சாந்தோக்யங்களில்‌ ப்ராணவித்யாநீஷ்டன்‌ நீஷித்த 
உணவை சாப்பிட்டாலும்‌ தோஷமில்லை என்று சொல்லியுள்ளது. இப்படி அநுமதித்திருப்பது 
எல்லாக்‌ காலத்தீலுமா? உயிர்போகும்‌ தருணத்தில்‌ மட்டுமா? எனும்‌ வினாயெழுந்தவளவில்‌ 
* மமம்‌, த_மம்‌ இரண்டு பதங்களுக்கும்‌ “அடக்குவது' என்று பொருள்‌. ஒன்றை வெளி இந்த்ரியங்களுக்கு 
கொண்டால்‌, ஒன்றை மனஸ்ஸிற்கு கொள்வது. 
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'ப்ராணாபத்தில்‌ மட்டூம்தான்‌' என்று வியேஷிக்கவில்லையாகையால்‌ எல்லாக்‌ காலத்திலும்‌ 


இவனுக்கு எல்லா உணவுகளும்‌ அநுமதிக்கப்பட்டுள்ளன. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. “உபாஸகனுக்கு ப்ராணாபத்தில்‌ மட்டுமன்றோ எல்லா 
அன்னங்களும்‌ அநுமதிக்கப்பட்டிருக்கிறது' என்று மற்றொரு வேதவாக்கியம்‌ காண்பதால்‌, 
மேற்படி அநுமதித்திருப்பது உயிர்போகும்‌ தருணத்தீலே மட்டும்‌ என்றே கொள்ளவேணும்‌. 
சாந்தோக்யத்தில்‌ ஒரு கதை: குரு தேமத்தில்‌ பெரும்‌ பஞ்சம்‌ நீலவியபோது 
ப்ரஹ்மஜ்ஞானியான உஷஸ்தீ என்பவர்‌ பசியால்‌ மிகவாடி யானைப்பாகன்கள்‌ வசிக்கும்‌ ஒரு 
கிராமத்தையடைந்தார்‌. பசியால்‌ உயிர்போகும்‌ நிலையிலிருந்து அவர்‌ வேகவைத்த கொள்ளை 
உண்டூ கொண்டிருந்த ஓர்‌ யானைப்பாகனிடம்‌ தமக்கு சிறிது தரும்படி யாசிக்க, அவன்‌ “நான்‌ 
உண்டு மிகுந்த இந்த கொள்ளைத்‌ தவிர என்னிடம்‌ வேறொன்றுமில்லை; பெரியவரான உமக்கு 
எனது மேஷத்தை எப்படிக்‌ கொடூப்பது? என்றான்‌. உஷஸ்தீ “பரவாயில்லை, கொடு என்று 
அவனிடமிருந்து பெற்று அதனை உண்டு உயிர்தரித்தார்‌. யானைப்பாகன்‌ தான்‌ உண்டு 
மிகுந்த நீரைப்பருகும்படி வேண்ட, உஷஸ்தி அதைப்‌ பருக மறுத்துவிட்டார்‌. உண்டு மிகுந்த 
கொள்ளைச்‌ சாப்பிட்டு நீரைப்‌ பருக மறுப்பானேன்‌? என்று கேட்க, அதற்கு உஷஸ்தி “கொள்ளை 
உண்ணாவிட்டால்‌ என்‌ உயிர்‌ போயிருக்கும்‌; உபாஸனையைத்‌ தொடர நான்‌ உயிர்‌ தரிப்பது 
அவங்யம்‌. உயிர்‌ தரித்த பிறகு மேஷமான நீரைப்பருகுவது ஸாஸ்த்ர விருத்‌_த _ம்‌' என்றார்‌. 
இதிலிருந்து ப்ரஹ்மவித்யா நீஷ்ட னுக்கு ப்ராணாபத்து காலத்தில்‌ மட்டும்‌ நீஷித்தபக்ஷணம்‌ 
அநுமகிக்கப்பட்டுள்ளது என்று தெரிகிறது. ப்ராணவித்யா நீஷ்டனுக்கும்‌ இந்த நியாயமே பொருந்தும்‌. 


'ஆஹார மாத்‌_தெ.ள ஸத்வமாக்‌_தி,: ஸத்வாாத்‌_தெ ளத்‌ ரவா ஸ்ம்ருதி: சாந்‌. 7.26.2 
ஹாரம்‌ சுத்தமாயிருப்பின்‌ மனம்‌ மாத்தமாயிருக்கும்‌; மனம்‌ சுத்தமாயிருப்பின்‌ நிலையான 
நீனைவாகிற ப்ரஹ்மவித்யை ஏற்படும்‌ எனும்‌ வேதவாக்யம்‌ உபாஸகனுக்கு ஆஹார 
மத்தியை விதி க்கிறது. ஸ்ம்ருதியும்‌ “ப்ராணாபத்‌ காலத்தீல்‌ உபாஸகன்‌ எதையுண்டூயிர்‌ 
தரித்தாலும்‌ தாமரையில்‌ தண்ணீர்போல அந்த பாபம்‌ ஒட்டாது' என்று இவ்விஷயத்தைச்‌ 
சொல்லிற்று. ப்ராஹ்மணர்கள்‌ எத்தருணத்திலும்‌ ஸுராபானம்‌ அருந்தக்கூடாது என்பதை 
கடோபநீஷத்‌ சொல்லியிருப்பதும்‌ குறிக்கொள்ளத்தக்கது. 
யாகாதிகள்‌ ஆங்ரமத்துக்கும்‌ வித்யைக்கும்‌ அங்கமாகலாம்‌ 

3.4.8. விஹிதத்வாதி கரணம்‌ - யாகாதீ கர்மங்கள்‌ வித்யைக்கு அங்கமாக அநுஷ்டிக்க 
வேண்டியவை. மோசக்ஷத்தீல்‌ இச்சையில்லாத கேவல க்ருஹஸ்தர்களும்‌ இக்கர்மங்களை 
அநுஷ்டிக்க வேண்டுமா? வேண்டாமா? என்று விசாரிக்கப்படுகிறது இவ்வதிகரணத்தில்‌. 
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பூர்வபக்ஷம்‌: மோக்ஷத்தை விரும்பும்‌ முமுக்ஷுக்களுக்கே ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ அதிகாரம்‌. 
வித்யையை அநுஷ்டிப்பவர்களுக்கே வித்யாங்கமான கர்மங்கள்‌. வித்யையை அநுஷ்டிக்காத 
க்ருஹஸ்தனுக்கு யாகாதிகள்‌ வேண்டாம்‌. ஒரே கர்மம்‌ ஆல்ரமத்துக்கும்‌ வித்யைக்கும்‌ 
என்னவொண்ணாது. கர்மம்‌ ஆங்ரமத்திற்கென்றால்‌ நீத்யமாகும்‌. வித்யைக்கென்றால்‌, 
மோக்ஷத்தை விரும்பாதவன்‌ வித்யாங்கமான கர்மங்களை அநுஷ்டியாமையால்‌, 
அநீத்யமாகும்‌. இப்படி முரண்படூவதால்‌, வித்யாங்கமான யாகாதிகளை க்ருஹஸ்தர்‌ 
அநுஷ்டிக்கவேண்டிய அவஸ்யமில்லை. “உயிருள்ளவரை அக்னிஹோத்ரம்‌ செய்யவேண்டும்‌ 
எனும்‌ விதி முமுக்ஷுக்கள்‌ விஷயமானதே. 


ஸித்‌: 'ப்ராஹ்மணா விவிதீ_ஷந்தி யஜ்ஞேந' ப்ருஹ. 6.4.22 என்று கர்மங்களை 
வித்யாங்கமென விதிக்கும்‌ வாக்யம்‌ காணப்படுவது உபநிஷத்தில்‌. *யாவஜ்ஜீவம்‌ 
அக்‌_னிஹோத்ரம்‌ ஊஹோதி' - உயிருள்ளவரை அக்னிஹோத்ரம்‌ செய்யவேணும்‌ - எனும்‌ 
விதி காணப்படுவது கர்மகாண்டத்தில்‌. க்‌ ௬ுஹஸ்தர்‌ அனைவர்க்கும்‌ விதிக்கப்பட்டூுள்ள இந்த 
நீத்ய அக்னிஹோத்ரமே ஸ்வர்க்கமடைவதற்கும்‌ ஸாதனமாக அநுஷ்டிக்கப்படூகிறது. 
அதேபோல்‌ க்‌_ருஹஸ்த தர்மத்துக்கு அங்கமான யாகாதி கர்மங்களை ப்ரஹ்மவித்யைக்கும்‌ 
அங்கமாக அநுஷ்டிக்கத்தட்டில்லை. அப்போது வித்யாங்கமாக அநுஷ்டிப்பதாக 


ஸங்கல்பித்துக்‌ கொள்ளவேணும்‌. கர்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ வேறுபாடில்லை. 


ஒரே வாக்யத்தால்‌ க்ருஹஸ்தனுக்கும்‌ வித்யாநீஷ்ட_னுக்கும்‌ அங்கமாக விதித்தால்தான்‌ 
நீத்யாநீத்ய ஸம்யோகமெனும்‌ தோஷம்‌ வரும்‌. இங்கேயோ 'தமேதம்‌ வேத £நுவசநேந' என்று 
தொடங்கும்‌ யஜ்ஞாதி ங்ருதியால்‌ யாகாதிகள்‌ வித்யாங்கமென விதித்தது. *பாவஜ்ஜீவம்‌' என்று 
தொடங்கும்‌ வேறு வாக்யத்தால்‌ அக்னி ஹோத்ராதீகள்‌ க்ருஹஸ்த தர்மங்களாக 
விதிக்கப்படுகின்றன. இப்படி விதீவாக்யங்கள்‌ வெவ்வேறாக இருக்கையால்‌ தோஷம்‌ வாரா. 
எனவே க்ருஹஸ்தர்கள்‌ அநுஷ்டிக்கும்‌ யாகாதி கர்மங்கள்‌ மோக்ஷத்தீல்‌ 
விருப்பமுடையவர்களால்‌ வித்யாங்கமாக அநுஷ்டிக்கப்படலாம்‌. நீத்யமநுஷ்டிக்கப்படும்‌ 
யாகாதிகர்மங்கள்‌ வித்யையைத்‌ தொடங்கத்தடையாயிருக்கும்‌ பாபங்களைப்‌ 
போக்கிக்கொள்ளவும்‌, வித்யை உண்டாகவும்‌, உண்டாகும்‌ வித்யை மேன்மேல்‌ வளரவும்‌ 
துணை புரியும்‌. ஆக வித்யாங்கமாகவும்‌, ஆம்ரமாங்கமாகவும்‌ ஒரே கர்மங்கள்‌ 
விநியோகிக்கப்படுகையால்‌ வித்யை, ஆஸ்ரமம்‌ இரண்டுக்கும்‌ அங்கமாயிருப்பவை அதே 
யாகாதிகளே என்று தேறிற்று. 


விம்‌ 
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விது ரர்களுக்கும்‌ வித்யையில்‌ அதிகாரமுண்டு 

3.4.9. விது ராதி கரணம்‌ - ப்‌ ரஹ்மசாரி, க்‌. ருஹஸ்தன்‌, வாநப்ரஸ்த_ன்‌, ஸந்யாஸி 
எனும்‌ நான்கு ஆங்ரமநீஷ்டர்களுக்கும்‌ வித்யையில்‌ அதிகாரம்‌ உண்டு. பத்னியையிழந்த 
விது ரர்களுக்கும்‌ வித்யையில்‌ அதிகாரமுண்டு என்கிறது இவ்வதிகரணத்தில்‌. 
பத்னியையிழந்து வேறு விவாஹம்‌ செய்து கொள்ளாமல்‌ வானப்ரஸ்த ஸந்யாஸங்களில்‌ 
புகாமலிருப்பவன்‌ விது ரன்‌ எனப்படுகிறான்‌. இவனும்‌, ப்ரஹ்மசர்ய வ்ரதத்தை முடித்த 
பின்னரும்‌ விவாஹம்‌ செய்து கொள்ளாமலிருப்பவனும்‌ ஒரு ஆஸ்ரமத்திலும்‌ சேராதவர்கள்‌ 
ஓநாங்ரமிகள்‌. இத்தகையவர்களுக்கு ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ அதிகாரம்‌ உண்டா? இல்லையா? 
என்று விசாரிக்கப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ப்ரஹ்மவித்யைக்கு ஆஸ்ரம தர்மங்கள்‌ அங்கமாகின்றன. ஆஸ்ரம 
தர்மங்களற்ற அநாஸ்ரமிகளுக்கு அங்கமில்லாத காரணத்தினாலேயே ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ 
அதிகாரமில்லை. 


ஸித்‌: அநாங்ரமிகளுக்கும்‌ ப்ரஹ்ம வித்யையில்‌ அதீ காரம்‌ இருக்கவே செய்கிறது. 
பீஷ்மர்‌, ரைக்வர்‌, ஸம்வர்த்தகர்‌ போன்றவர்கள்‌ ப்ரஹ்மவித்யாநீஷ்ட_ர்களாக இருந்தார்கள்‌. 
அவர்களிடம்‌ காணக்கூடிய ஜபம்‌, உபவாஸம்‌, த ஈனம்‌, தே_வதாராத_னம்‌ முதலான 
தர்மங்கள்‌ அங்கமாயிருந்து ப்ரஹ்மவித்யையின்‌ உத்பத்தி வளர்ச்சிகளுக்கு 
உதவியாயிருக்கத்தட்டில்லை. ஸ்ருதி *பஜ்ஞேந த £நேந தபஸா$நாமகேந ப்‌_ராஹ்மணா 
விவிதி_ஷந்தி' ப்ருஹ 6.4.22) என்று தானம்‌, உபவாஸம்‌ முதலானவற்றை வித்யைக்கு 
அங்கமாகக்‌ கூறிற்று. அநாஸ்ரமிகள்‌ அநுஷ்டிக்கக்கூடிய ஜபம்‌ முதலான தர்மங்களை 
வித்யாங்கமாக ஸ்ம்ருதிகளும்‌ சொல்லிற்று. மெய்வருத்திச்‌ செய்யும்‌ தவம்‌, ஸ்த்ரீ 
ஸங்கமின்மை, ஆஸ்தீக புத்தியாகிற மரத்தை முதலான தர்ம விமேஷங்களாலும்‌ 
ப்ரஹ்மவித்யையை அடையலாம்‌ என்று ஸ்ருதி ப்ரமந 1.10) ஓதீற்று. எனவே இவைகளை 


அங்கமாகக்‌ கொண்டூ அநாய்ரமிகளும்‌ ப்ரஹ்மோபாஸனம்‌ செய்யலாம்‌. 


இவ்வாறு அநாங்ரமிகளும்‌ வித்யையில்‌ இழியலாமென்னில்‌, எல்லோரும்‌ 
அநாய்ரமிகளாய்‌ இருந்துவிடலாமோவென்னில்‌ - அநாயரமியாயிருப்பதைவிட 
ஆம்ரமியாயிருப்பதே சிறந்தது. தனம்‌ முதலிய ஸெளகர்யமில்லாமை, தாரம்‌ 
கிடைக்காமற்போவதாகிற ஆபத்துக்காலத்திலே மட்டும்‌ அநாய்ரமியாயிருக்கலாம்‌. 
ஆபத்தில்லாமலிருக்கும்போது ஆஸ்ரமத்தில்‌ இருப்பதே தகும்‌. ஆங்ரமத்திலிருப்போர்க்கு 
தர்மங்கள்‌ அதிகம்‌. அநாமரமிகளுக்கு தர்மங்கள்‌ குறைவு. அதிக தர்மங்களை 
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யநுஷ்டிப்பதால்‌ வித்யைக்கு அதீக நன்மை. “அநாங்ரமீ ந தீஷ்டே த்து தீ_நமேகமபி த்‌_ விஜ: 
(இருபிறப்பாளன்‌ ஒருநாள்‌ கூட அநாஸ்ரமியாயிருக்கக்‌ கூடாது என்று மநு ஸ்ம்ருதி. 


பதிதர்க்கு வித்யையில்‌ அதிகாரமில்லை 

3.4.10. தத்‌ பூதாதி, கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணத்தில்‌ அநாங்ரமிகளுக்கும்‌ ப்ரஹ்ம 
வித்யையில்‌ அதிகாரம்‌ உண்டூ என்றது. நைஷ்டி ௧ ப்‌_ரஹ்மசர்யம்‌, வாநப்ரஸ்தம்‌, ஸந்யாஸம்‌ 
எனும்‌ ஆஸ்ரமங்களில்‌ உள்ளவர்கள்‌ அவற்றிலிருந்து நழுவினால்‌ ப்ரம்சம்‌, அவர்களுக்கு 
வித்யையில்‌ அதிகாரமில்லை என்கிறது இவ்வதிகரணத்தில்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: அநாஸ்ரமிகள்‌ ஜபம்‌, உபவாஸம்‌, த னம்‌, தபஸ்‌, அர்ச்சனம்‌ 
முதலானவற்றின்‌ உதவியினாலேயே ப்ரஹ்மோபாஸனம்‌ செய்யலாம்‌ என்றால்‌, 
ஆமரம ப்‌ ரஷ்டாகளும்‌ ஜபம்‌ முதலானவற்றை அங்கமாகக்‌ கொண்டு வித்யையை 


அநுஷ்டிக்கலாம்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. நைஷ்டிக, வாநப்ரஸ்த, ஸந்யாஸிகளாயிருந்து 
அவ்வாஸ்ரமங்களிலிருந்து நழுவியவர்களுக்கு ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ அதிகாரமில்லை; 
யாஸ்த்ரங்கள்‌ அவர்களை நழுவாமலிருக்கும்படி நீர்ப்பந்தப்படுத்துகையாலே. நைஷ்டிக 
ப்‌ ரஹ்மசாரியானவன்‌ ஆயுஸ்‌ முழுதும்‌ குருகுலத்திலே ஆசார்யன்‌ ஸந்நீதியிலேயே வர்த்தீக்க 
வேணும்‌; காட்டுக்கு செல்லும்‌ வானப்ரஸ்தன்‌ தன்‌ ஆஸ்ரமத்தை விட்டூ திரும்பக்கூடாது; 
ஸந்யாஸி தன்‌ ஆங்ரமத்தை விட்டு மீண்டும்‌ க்‌_ர௬ுஹஸ்தனாகக்‌ கூடாது என்று இம்மூவர்க்கும்‌ 
தம்‌ ஆங்ரமத்திலிருந்து நழுவுதலை மாஸ்த்ரம்‌ தவிர்த்துள்ளதால்‌ விது ரர்‌ முதலானவர்களைப்‌ 
போல்‌ இவர்கள்‌ அநாம்ரமிகளாக இருப்பது தகாது. ஆகையால்‌ இவர்களுக்கு 
ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ அதிகாரமில்லை. இதை ஜைமிநீ மஹரிஷியும்‌ அங்கீகரித்துள்ளார்‌. 


பூர்வமீமாம்ஸையில்‌ அதிகாரலக்ஷணம்‌ எனும்‌ ஆறாம்‌ அத்யாயத்தில்‌ 
ப்ராயஸ்சித்தங்கள்‌ சொல்லப்பட்டுள்ளனவே. அவற்றைச்‌ செய்து இவர்கள்‌ ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ 
தகுதி பறலாமோயென்னில்‌ அங்கு சொல்லப்பட்ட ப்ராயலங்சித்தம்‌ இவர்களுக்கன்று. 
க்ருஹஸ்தால்ரமத்தை அடையப்போகும்‌ மற்ற ப்ரஹ்மசாரிகளுக்கேயன்றி நைஷ்டிக 
ப்ரஹ்மசாரி விஷயத்திலன்று. ஸ்ம்ருதிகளில்‌ இவர்களை பதிதர்களாகக்‌ கூறியிருக்கையால்‌ 
இவர்களுக்கு ப்ராயங்சித்தம்‌ கிடையாது. அவர்கள்‌ செய்யக்கூடிய ப்ராயஸ்சித்தங்கள்‌ 
நரகாநுபவத்தை தடுக்கவல்லதாகுமே தவிர ப்ரஹ்மவித்யைக்கு அர்ஹதையை உண்டு 
பண்ணாது. பஞ்ச மஹா பாதகங்களைச்‌ செய்தவர்கள்‌ ப்‌ ரஷ்டர்கள்‌. அவர்களுக்கு 
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ப்ராயங்சித்தம்‌ இல்லை. நைஷ்டிக ப்ரஹ்மசாரி செய்யும்‌ பாபம்‌ உபபாதகம்‌. உபபாதகம்‌ 
செய்தவனுக்கும்‌ ப்ராயங்சித்தம்‌ இல்லை. “ஆரூடே £ நைஷ்டி கம்‌ த ர்மம்‌ யஸ்து ப்ரச்யவதே 
த்‌_விஜ: ப்ராயங்சித்தம்‌ ந பங்யாமி யேந மாத்‌ யேத்‌ ஸ ஆத்மஹா' ்க்நேயு என்று “ஆங்ரம 
ப்‌ ரஷ்டர்களைப்‌ பரிஸுத்தப்படுத்தவல்ல ப்ராயய்‌ சித்தத்தை ஸாஸ்த்ரங்களில்‌ காணவில்லை' 
என்று ஸ்ம்ருதியில்‌ கூறியிருக்கையால்‌, வித்யையை அநுஷ்டிப்பார்க்கு அவஸ்யம்‌ வேண்டிய 
ஸராத்தி இவர்களிடம்‌ இல்லை. வித்யையை உபதேயிக்கும்‌ சிஷ்டர்கள்‌ ஆஸ்ரமப்‌ ரஷ்டர்களை, 
ப்ராயஸ்சித்தங்களைச்‌ செய்திருந்தாலும்‌, விலக்கியே வைத்தீருக்கிறார்கள்‌. ஆகையால்‌ 
இவர்களுக்கு ப்ரஹ்மவித்யையில்‌ அதிகாரமில்லை என்றே தேறிற்று. 


உத்‌ கி. தேபாஸனத்தை ருத்விக்கே செய்யவேணும்‌ 

3.4.11. ஸ்வாம்யதி கரணம்‌ - கர்மாங்கமான உத்‌_கீ_தே £பாஸனம்‌ யாகம்‌ செய்யும்‌ 
யஜமானனால்‌ செய்யத்தகுந்ததா அல்லது ருத்விக்கால்‌ செய்த்தக்கதா என்று 
விசாரிக்கப்படுகிறது இவ்வதிகரணத்தில்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ஆத்ரேயர்‌ எனும்‌ மஹரிஷியின்‌ கருத்தாவது - உத்‌_கீ_தே £பாஸனம்‌ யாகம்‌ 
செய்யும்‌ யஜமானனால்‌ செய்யத்குந்ததே. பக்தியோகமென்கிற உபாஸனத்தை 
யநுஷ்டிப்பவனுக்கே ப்ரஹ்ம ப்ராப்தியாகிற பலன்‌ ஸித்தீக்கிறதாகையால்‌, 
உத்கீதோபாஸனத்தீலும்‌ பலனையடையும்‌ யஜமானனே உபாஸனத்தையநுஷ்டிக்கவேணும்‌. 
இவ்வுபாஸனம்‌ மானஸக்ரியாரூபமாகையால்‌ யஜமானன்‌ அநுஷ்டிக்க இயலும்‌. 
இவ்வுபாஸனத்தின்‌ பலனாவது யாகம்‌ மிகுந்த வீர்யமுள்ளதாகி அதற்குள்ள தடை நீங்குவதாம்‌. 
அந்தப்பலன்‌ யஜமானனுடையதேயாகையாலே, அவனே இவ்வுபாஸனத்தைச்‌ 


செய்யத்தகுதியுள்ளவன்‌. 


ஸித்‌: ஒளடூ_லோமி எனும்‌ மஹரிஷியின்‌ கருத்தாவது - உத்கீதோபாஸனம்‌ உத்காதா 
எனும்‌ ருத்விக்கால்‌ அநுஷ்டிக்கப்பட வேண்டியதே. :ருத்விஜோ வ்ருணீதே' யஜுஸ்‌ ஸம்‌. 
யஜமானன்‌ யாக கார்யங்களைச்‌ செய்வதற்காக ருத்விக்குகளை வரிக்கிறான்‌; 'ருத்விக்‌_ப்யோ 
த_க்ஷிணாம்‌ த_த_ாதீ' [ருத்விக்குகளுக்கு (பாக கார்யங்களைச்‌ செய்வதற்காக தக்ஷ்ணையை 
யஜமானன்‌ அளிக்கிறான்‌] என்று அங்கங்களோடூ கூடிய யாககார்யங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
செய்வதற்காகவே ருத்விக்குகளை யஜமானன்‌ வரிக்கிறான்‌; அதற்காகவே அவர்களுக்கு 
தக்ஷிணையும்‌ அளிக்கிறான்‌ என்று மாஸ்த்ரம்‌ விதீ க்கையாலே, உத்காதா என்கிற ருத்விக்கே 
யஜமானன்‌ பொருட்டு உத்கீதாதிகளில்‌ ரஸமத்வாத்யுபாஸனத்தைச்‌ செய்யவேணும்‌ என்று 
ஸித்தாந்தம்‌. கு_ஹரோபாஸனம்‌ முதலான ப்ரஹ்மவித்யைகளை ஒருவன்‌ பொருட்டு 
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வேறொருவர்‌ செய்யலாம்‌ எனும்‌ விதியில்லாமையாலே, அவரவர்களே அநுஷ்டித்து 


'மாஸ்த்ரப_லம்‌ ப்ரயோக்தரி' பூர்வ.மீ. 3.9.18) என்கிற நியாயப்படி பலனையடைய வேணும்‌. 


மெளனமும்‌ விதிக்கப்படுகிறது 

3.4.12. ஸஹகார்யாந்தர வித்‌_யதீ கரணம்‌ - கீழ்‌ அதீகரணங்களில்‌ ப்ரஹ்ம வித்யைக்கு 
யாகாதீ கர்மங்கள்‌ அங்கங்கள்‌ என்றும்‌, மமத_மாதீ ஆத்மகுணங்கள்‌ அங்கங்கள்‌ என்றும்‌ 
சொல்லிற்று. இவ்வதிகரணத்தில்‌ எல்லா ப்ரஹ்மவித்யைகளுக்கும்‌ வேறு சில அங்கங்களும்‌ 
உண்டு என்கிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ “தஸ்மாத்‌ ப்‌_ராஹ்மண: பாண்டித்யம்‌ நீர்வித்‌_ய 
படால்யேந தீஷ்டாஸேத்‌ பால்யம்‌ ச பாண்டித்யம்‌ ச நீர்வித்‌ யா5த, முநீ:' ௧.5.7 
வேதாத்யயனம்‌ செய்து வேதார்த்தத்தை கேட்டறிந்த அந்தணன்‌ குன்னை வெளிப்படுத்திக்‌ 
கொள்ளாமையாகிறு ப_£ல்யத்துடன்‌ பாலகனாய்‌ இருக்கவேணும்‌. பால்யத்தையும்‌ 
பாண்டித்யத்தையும்‌ பெற்றபிறகு, சிறந்த மனத்தையுடைய முனியாகவேணும்‌ எனும்‌ வாக்யம்‌ 
காணப்படுகிறது. இவ்வாக்யத்தில்‌ விதிக்கப்படும்‌ ப £ல்ய, பாண்டி_த்யங்களைப்போலே 
மெளனமும்‌ விதிக்கப்படுகிறதா அல்லது ஏற்கனவே தெரிந்த விஷயமாகையால்‌ விதிக்காமல்‌ 
சொல்கிறதா என்ற வினா எழுந்தவளவில்‌, மெளனம்‌ என்பது மனனத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறல்ல. 
மந்தவ்ய: ப்ருஹ. 4.4.5) என்றவிடத்தில்‌ கூறப்பட்ட மனனமே இங்கு அநுவதிக்கப்படுகிறது 
என்னவேணும்‌. ஏனெனில்‌ “அத _:மூநீ: எனுமிடத்தில்‌ விதிக்கும்‌ பதம்‌ எதுவுமில்லை. 


ஸித்‌: வித்யைக்கு ப £ல்யம்‌, *பாண்டி_த்யம்‌ என்ற இரண்டு அங்கங்களுடன்‌ 
மூன்றாவதாக மெளனம்‌ என்பதொரு அங்கமும்‌ “அத _:முநீ: என்கிறவிடத்தில்‌ முனி மப்தத்தால்‌ 
விதிக்கப்படுகிறது. முநி மப்தத்தால்‌ சொல்லப்படும்‌ அந்த அங்கம்‌ - மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ 
ஸமாபாயரயமான திருமேனியோடுகூடிய பரமாத்மாவை சிறப்பாக மனனம்‌ செய்வதாகிற 
மெளனமேயாம்‌. வ்யாஸ பராமர மஹரிஷிகளிடத்தில்‌ இந்த சிறந்த மனனம்‌ இருப்பதாலேயே 
அவர்கள்பால்‌ முநீ எனும்‌ மப்தம்‌ வழங்கப்படுகிறது. “அத _:முநீ:' எனுமிடத்தில்‌ விதி க்கும்பதம்‌ 
இல்லாவிடிலும்‌, இவ்வர்த்தம்‌ வேறு எந்த வாக்யத்திலும்‌ கிடைக்காமையால்‌, “அத: முநீ: 
ஸ்யாத்‌' (அதற்குப்பின்‌ முனியாக வேண்டும்‌ என்று “ஸ்யாத்‌ எனும்‌ பதத்தை வருவித்துக்‌ 
கொண்டு இதை விதீ யாகவே கொள்ளவேணும்‌. இந்த சிறந்த மனனமாகிற மெளனம்‌ 
'ந்ரோதவ்யோ மந்தவ்ய: என்றவிடத்தில்‌ மந்தவ்ய: என்று சொல்லப்பட்ட மனனத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறுபட்டதே. 


* ங்ரவண மநந லப்‌_த, விலக்ஷண ஜ்ஞானம்‌ பாண்டி _த்யம்‌. 


ஸந்யாஸிக்கு மெளனத்தை அங்கமாக விதித்துள்ளது. இங்கு முநீ: என்று மெளனத்தை 
விதி ப்பதாலே ஸந்யாஸிகளுக்கே வித்யையில்‌ அதீ காரமோ என்று நீனைக்கவேண்டா. 
ப்ரஹ்மசாரி, க்‌, ருஹஸ்தன்‌, வானப்ரஸ்தன்‌, ஸந்யாஸி என்ற எல்லோரிடத்திலும்‌ வித்யை 
இருப்பதால்தான்‌ சாந்தோக்யத்தின்‌ முடிவில்‌ “ஆயுள்‌ உள்ள வரையில்‌ குடூம்பத்துடனிருந்து 
கொண்டூ வித்யையைச்‌ செய்கிறவன்‌ ப்‌_ரஹ்மலோகமடைகிறான்‌; அவன்‌ தீரும்பி 
வருவதில்லை என்றது. மேலும்‌ இவ்விடத்தில்‌ பிக்ஷையெடூப்பதாகிற ஸந்யாஸி தர்மத்தைச்‌ 
சொல்கையாலே ஸந்யாஸிக்கே மெளனம்‌ வித்யாங்கமோ என்று நீனைக்க வேண்டா. 
பால்யம்‌, பாண்டித்யம்‌, மெளனம்‌ என்று சொல்லப்பட்ட வித்யாங்கங்கள்‌ மூன்றும்‌ எல்லா 


ஆயரமத்திலிருப்போர்க்கும்‌ இருக்க வேண்டியவை. 


படால்ய மப்தத்தின்‌ பொருள்‌ 

3.4.13. அநாவிஷ்காராதி கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணத்தில்‌ பால்யம்‌, பாண்டித்யம்‌, 
மெளனம்‌ எனும்‌ மூன்றும்‌ வித்யைக்கு அங்கமாயிருப்பவை என்றது. இவ்வதிகரணத்தீல்‌ 
பால்ய மப்தத்தின்‌ பொருள்‌ விசாரித்து நீர்ணயிக்கப்படுகிறது. 


ப்‌, ரஹ்மஜ்ஞானியால்‌ கைக்கொள்ளத்தக்கதாக ஓதப்பட்ட பால்யம்‌ யாதென்று 
ஆராயுமளவில்‌ “ப £லஸ்ய ப ஈவ: பால்யம்‌” பாலனின்‌ தன்மை பால்யம்‌; “ப ஈலஸ்ய கர்ம 
பால்யம்‌ பாலனுடைய செயல்‌ பால்யம்‌ என்று இருவகையாகப்‌ பொருள்‌ தேறும்‌. அதீல்‌ 
ப £லனுடைய தன்மையாகிற இளமைப்பருவம்‌ ப்ரஹ்மஜ்ஞானிகள்‌ அனைவராலும்‌ கொள்ள 
இயலாது. ஆக, “ப £லனுடைய செயல்‌' என்று பொருள்‌ கொள்ள வேணும்‌. உபநயனத்தீற்கு 
முன்‌ ப ரலனானவன்‌ இஷ்டப்படி நடந்தும்‌ பேசியும்‌, உண்டும்‌ வாழ்பவன்‌. இச்செயல்கள்‌ இங்கு 
ப ஈல்யம்‌ எனப்படூகிறதா அல்லது தன்னை வவளிப்படூத்தீக்‌ கொள்ளாமல்‌ ட, ம்பம்‌ 
முதலானவையற்றிருக்கிற செயல்‌ இங்கு ப £ல்யம்‌ எனப்படூகிறதா என்னில்‌ - பாலனுடைய 
இன்ன செயல்‌ என்று குறிப்பிட்டுச்‌ சொல்லாமல்‌ பொதுவாக பால்யம்‌ என்றதால்‌ பாலனுடைய 


இஷ்டப்படி நடக்கும்‌ எல்லா செயல்களுமேயாம்‌ என்பது பூர்வபக்ஷம்‌. 


ஸித்‌: “தன்‌ பெருமையை கெளிப்படூத்திக்‌ கொள்ளாமையாகிற பாலனின்‌ செயலைக்‌ 
கைக்கொண்டூ ப்ரஹ்மஜ்ஞானிகள்‌ வாழவேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ மருதி வாக்யங்கள்‌ 
வித்யாநீஷ்டனுக்கு துச்சரிதாதீ நிவ்ருத்தி, ஆஹாரசுத்தி இவற்றை விதீக்கையாலும்‌ இஷ்டப்படி 
நடந்து கொண்டால்‌ த்யானம்‌ ஸித்தியாதாகையாலும்‌ ப £லனின்‌ அச்செயல்கள்‌ 
வித்யாநீஷ்டனிடம்‌ பொருந்தா. 'தன்‌ மஹாத்ம்யத்தை வெளிக்காட்டாமை, ட_ம்ப ஈதீகள்‌ 
இல்லாதீருக்கை இவையே இங்கு பால்யம்‌ எனப்படுகிறது' என்று கொள்ளவேணும்‌. 
204 


http://acharya.org 


ஐஹிக பலன்‌ கிடைப்பது எப்போது? 


3.4.14. ஐஹிகாதீ கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தோடூ அங்கவிசாரம்‌ முடிந்தது. இனி 
இவ்வதீகரணத்திலும்‌ அடுத்த அதிகரணத்திலும்‌ அங்கியின்‌ வித்யைகளின்‌ உத்பத்தி காலம்‌ 
விசாரிக்கப்படுகிறது. அதில்‌ இவ்வதிகரணத்தில்‌ மோக்ஷம்‌ தவிர்ந்த ஐஹிக இவ்வுலகப்‌ 
பலன்களை கொடூப்பவையாய்‌ அப்பலன்களுக்கு ப்ரஹ்மத்தை ஸாதனமாகக்‌ 
கொண்டவையான வித்யைகளின்‌ உத்பத்திக்‌ காலம்‌ விசாரிக்கப்படூகிறது. ஐஹிக 
போகங்களுக்கு ஸாதனமான சில உபாஸனங்கள்‌ உள்ளன. இவைகள்‌, இவைகளுக்கு 
ஸாதனமான புண்ய கர்மாநுஷ்டானம்‌ பண்ணியவுடனேயே இந்த ஜந்மத்திலேயே 
உண்டாகின்றனவா அல்லது வேறு ஐந்மத்திலாவயன்னில்‌ - 


பூர்வபக்ஷம்‌: காரணமான ங்ரவண மனனங்கள்‌ பூர்ணமாயிருந்தால்‌ விளம்பிக்க ஹேது 
இல்லை. உடனே உண்டாகும்‌. ஸ்நாநம்‌ பண்ணியவுடனேயே தேஹத்திற்கு சுத்தி. அதுபோல்‌ 
அங்கமான புண்ய கர்மாநுஷ்டானம்‌ பண்ணியவுடனேயே இந்த ஐந்மத்தீலேயே உண்டாகிறது 
அந்த உபாஸனம்‌. பலனும்‌ இந்த ஜந்மத்திலேயே. ஸ்வர்க்காதீகள்‌ போல்‌ கால தாமதம்‌ இல்லை. 


ஸித்‌: ப்ரதீபந்தகம்‌ இல்லாமலிருந்தால்‌ இந்த ஜந்மத்திலேயே உண்டாகலாம்‌; பலனும்‌ 
கிட்டலாம்‌. ப்ரபலகர்ம ப்ரதிபந்தகமிருப்பின்‌, அந்த தடை நீங்குகிற ஜந்மத்தில்‌ உண்டாகும்‌. 
இந்த ஜந்மத்தில்தான்‌ என்று நியமம்‌ சொல்ல முடியாது. முழை விரும்புமவன்‌ காரீரி என்ற 
யாகத்தைச்‌ செய்வன்‌. வேறு ப்ரதிபந்தகம்‌ இல்லாமலிருந்தால்‌ உடனே பலன்‌; 
ப்ரதிபந்தகமிருந்தால்‌ காலம்‌ விளம்பித்து பலன்‌ உண்டாம்‌. 
முக்தி கிடைப்பது எப்போது? 

3.4.15. முக்தி ப_லாதி கரணம்‌ - இவ்வதிகரணத்தில்‌ மோக்ஷத்தைப்‌ ப_லமாகக்‌ கொண்ட 
ப்ரஹ்மோபாஸன விஷயத்திலும்‌ உத்பத்தி கால நீயமமில்லை என்கிறது. 

பூர்வபக்ஷம்‌: மோக்ஷத்திற்கு காரணமான உபாஸனத்தை விளைக்கும்‌ புண்ய கர்மங்கள்‌ 
வலிமை மிக்கவை. அவற்றுக்கு தடையொன்றும்‌ இருக்க முடியாதாகையால்‌ உபாஸனங்கள்‌ 
புண்யகர்மங்களைச்‌ செய்தவுடனேயே உண்டாகும்‌. 

ஸித்‌: மோக்ஷத்தைப்‌ ப_லமாகக்‌ கொண்ட உபாஸனங்கள்‌ விஷயத்தீலும்‌ 
புண்யகர்மங்களை யநுஷ்டித்தவுடன்‌ அவை உண்டாகும்‌ எனும்‌ நீயமமில்லை. வலிமை மிக்க 
தடைகள்‌ இல்லாமலிருந்தால்தான்‌ அவ்வுபாஸனங்கள்‌ புண்ய கர்மங்களை யநுஷ்டித்தவுடன்‌ 
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உண்டாகும்‌. பாகவதாபசாரம்‌ போன்றவை மற்ற பாபங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ வலிமை 
மிக்கவை. அவை ப்ரஹ்மவித்யை உண்டாவதற்கு தடையாகக்‌ கூடும்‌. ஆக முன்‌ 
அதிகரணத்தில்‌ சொன்னதுபோல்‌ புண்ய கர்மங்கள்‌ செய்தவுடன்‌ ப்ரஹ்மோபாஸனம்‌ 
உண்டாகும்‌ எனும்‌ நியமமில்லை. இத்தடைகள்‌ இல்லாமலிருக்கவே உத்கீதோபாஸனம்‌ 
விதிக்கப்படுகிறது. உத்கித வித்யை இல்லாத கர்மங்கள்‌ அநுஷ்டித்தால்‌ மேற்படி ப்ரதிபந்தகம்‌ 
உண்டு. ஆக மோக்ஷ ப_லார்த்தமான உபாஸனத்தீற்கும்‌ உத்பத்தி இந்த ஜந்மத்திலேயே எனும்‌ 
நீயமமில்லை என்று ஸித்தாந்தம்‌. 


மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ - நான்காம்‌ பாதச்‌ சுருக்கம்‌: யாகம்‌ போன்ற கர்மாக்களோடு 
செய்யும்‌ பகவத்‌ உபாஸனம்‌ மோக்ஷத்தையளிக்கும்‌. இவ்வாறு பகவத்‌ ஆராதனகர்மத்தில்‌ 
உத்கீதம்‌ இதன்‌ ரஸத்துடன்‌ உபாஸிக்க வேண்டும்‌. ஸத்வித்யைகளில்‌ ஸ்வேதகேது 
முதலானோரது கதைகள்‌ அந்த வித்யைகளைப்‌ புகழ்வதற்காக ஏற்பட்டவை. 

ஸந்யாஸிகள்‌ தங்களது தர்மங்களைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌; யாகம்‌ போன்றவை 
வேண்டியத்தீல்லை. இல்லறத்தில்‌ இருக்கும்‌ முமுக்ஷுக்கள்‌ தங்கள்‌ ஆங்ரமத்திற்கான 
தர்மங்களை ப்ரஹ்மவித்யைக்கு அங்கமாகச்‌ செய்யவேண்டும்‌. 

யஜ்ஞம்‌ முதலியன செய்யத்‌ தகுதியுள்ளவர்களுக்கு மமம்‌, த_மம்‌ இவை 
உபாஸனத்திற்கு அங்கம்‌. விது ரனுக்கும்‌ ப்ரஹ்மோபாஸனத்தில்‌ தகுதீ உண்டு. 

தங்களது ஆய்ரமத்திலிருந்து நழுவியவர்களுக்கு ப்ரஹ்மோபாஸனத்தில்‌ தகுதி 
இல்லை. பகவானது திவ்யமங்கள விக்ரஹத்தை சிந்தீப்பதற்காக மோக்ஷத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
வேறான பலன்களைக்‌ கருதீச்‌ செய்யும்‌ உபாஸனத்திற்குப்‌ பலன்‌ உடனே நேரும்‌ என்பதீல்லை. 


இவ்வளவால்‌ கர்மாங்கமான உபாஸனம்‌ மோக்ஷஹேது என்று ஸித்தாந்திகரித்தாராயிற்று. 


மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ நிறைவு பெற்றது. 
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நான்காம்‌ அத்யாயம்‌ 
நான்காம்‌ அத்யாயத்தின்‌ ஸாரம்‌: 
பாதம்‌ 1 - முந்திய பாபங்கள்‌ நசிதல்‌, பிந்தின பாபங்கள்‌ ஒட்டாது விலகல்‌ 
பாதம்‌ 2 - ப்ரஹ்ம நாடி வழியே ஜீவன்‌ வெளியேறுதல்‌ 
பாதம்‌ 3 - அர்ச்சிராதீ மார்க்கம்‌ 


பாதம்‌ 4 - மோக்ஷ ப_லம்‌ 


முதல்‌ இரண்டு அத்யாயங்களில்‌ ப்ரஹ்மமே ஜகத்காரணம்‌ என்று நீரூபிக்கப்பட்டது. 
மூன்றாம்‌ அத்யாயத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தையடைவதற்கு ஸாத ,னமான வித்‌_யாரூபமான உபாஸன 
விசேஷங்கள்‌ பேசப்பட்டன. இந்த நாலாம்‌ அத்யாயத்தீல்‌ உபாஸனங்களின்‌ ஸ்வரூபம்‌ 
பொதுப்பட எத்தகைத்து என்று விமர்சிக்கப்பட்டூ வித்‌_யாப_லன்‌ சொல்லப்படுகிறது. ஆகையால்‌ 


இது ப_லாத்யாயம்‌ எனப்படுகிறது. 


இதில்‌ ஆவ்ருத்தி பாத ம்‌ எனப்படும்‌ முதல்‌ பாதத்தில்‌ பக்தியோகத்தை 
மோக்ஷஸாதனமாக அநுஷ்டிக்கும்‌ உபாஸகனுக்கு அவனுடைய சரம தே_ஹத்திலேயே 
பூர்வபுண்யபாபங்கள்‌ அழிகீன்றன என்றும்‌, மேல்வரும்‌ புண்யபாபங்கள்‌ ஒட்டாமல்‌ 
போகின்றன என்றும்‌ சொல்லப்படுகிறது. இவ்வர்த்தத்தை ஸாதநாத்யாயத்தீல்‌ சொல்லாதே 
ப_லாத்யாயத்தில்‌ சொல்வதேன்‌ என்னில்‌ - உபாஸனத்துக்கும்‌ முக்தீக்கும்‌ ஸாத்ய ஸாதன 
ப £ஈவம்‌ தோன்றவும்‌, பக்தியாவது நீரதீயய ப்ரீதீரூபமாகையால்‌ ப_ல கோடியிலும்‌ 
அந்வயிக்குமென்று காட்டவும்‌ சொல்லப்படுகிறது. உத்க்ராந்தி பாத_ம்‌ எனப்படும்‌ இரண்டாவது 
பாதத்தில்‌ முக்தியடையும்‌ உபாஸகன்‌ தேஹத்திலிருந்து கிளம்பும்‌ முறை விசாரிக்கப்படுகிறது. 
க_தீபாத_ம்‌ எனப்படும்‌ மூன்றாவது பாதத்தில்‌ ப்ரஹ்மநாடி மூலம்‌ தேஹத்தை விட்டுக்‌ கிளம்பும்‌ 
உபாஸகன்‌ ஆதிவாஹிகர்களால்‌ பரமதபதத்திற்கு அழைத்துச்‌ செல்லப்படூுகையாகிற 
அர்ச்சிராதி க_தீ சொல்லப்படுகிறது. முக்தி பாத _ம்‌ எனப்படும்‌ நாலாம்‌ பாதத்தில்‌ தேயவிசேஷம்‌ 
சென்று பெறப்படும்‌ ப்ரஹ்மாநுபவமாகீற ப_லன்‌ கூறப்படுகிறது. 


நான்காம்‌ அத்யாயம்‌ - முதல்பாதம்‌ 


இப்பாதத்தில்‌ உபாஸனத்தை அநுஷ்டிக்கும்‌ முறை, புண்ய பாபங்கள்‌ நீங்கும்‌ விதம்‌, 
நீத்ய நைமித்திக கர்மங்கள்‌ அநுஷ்டிக்கத்தக்கவையே போன்ற விஷயங்கள்‌ பதினோரு 
அதிகரணங்களில்‌ பேசப்படுகின்றன. 
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பரமாத்ம ஸ்மரணம்‌ அஸக்ருத்‌ ஆவ்ருத்தமாக வேணும்‌ 

4.1.1. ஆவ்ருத்த்யதீ கரணம்‌ - இவ்வதிகரணத்தில்‌, ப்ரஹ்ம சிந்தனமாகிற வித்யை 
திருப்பித்திருப்பி செய்யப்பட வேணும்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. “ப்‌_ரஹ்ம வித £ப்நோதி பரம்‌' 
(தை.ஆந ப்ரஹ்மத்தையறிந்தவன்‌ ப்ரஹ்மத்தைப்போலே ஆகிறான்‌ முதலான 
வேதவாக்யங்களில்‌ விதி க்கப்படும்‌ ப்‌. ரஹ்மஜ்ஞானம்‌ ஒருமுறை அநுஷ்டித்தால்‌ போதுமா? 
அல்லது பலமுறை அநுஷ்டிக்க வேணுமா? என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “ப்‌, ரஹ்ம வேத, ப்‌, ரஹ்மைவப வதி' முதலான வேத வாக்யங்களில்‌ 
ப்‌_ரஹ்மஜ்ஞான மாத்ரமே விதி க்கப்பட்டிருக்கிறது. ஜயோதீஷ்டோமாதி யாகங்களை எப்படி 
ஒரு தடவை பண்ணுகிறோமோ, அதேபோல்‌ “வேத,” என்று சொல்லியிருப்பதால்‌ 
ப்ரஹ்மஜ்ஞானத்தை ஒருமுறை அடைவதே மேலான பலனை ஸாதிக்கப்போதுமானது. 


பலமுறை செய்யவேணுமென்பதற்கு ப்ரமாணமில்லை. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. மோக்ஷஸாதனமாக மாஸ்த்ரங்களில்‌ விதி,க்கப்படூம்‌ 
ப்‌ ரஹ்மஜ்ஞானம்‌ பலமுறை யநுஷ்டிக்க வேண்டியதே. வேத_ன (ஜஞாநு மப்தத்தாலே 
மோக்ஷ ஸாத னம்‌ உபதேஸிக்கப்படுகிறது. வேத_னம்‌, த்யானம்‌, உபாஸனம்‌ இவை பர்யாயச்‌ 
ஒரே பொருளையுடைய சொற்கள்‌. எங்ஙனேவயென்னில்‌ - “மநோ ப்‌_ரஹ்மேத்‌ யுபாஸீத' 
சாந்‌. 3.18.] மனதை ப்ரஹ்மமாக உபாஸிக்க வேண்டும்‌ என்று உபாஸன மப்தத்தாலே 
தொடங்கப்பட்ட அர்த்தம்‌ “ப ஈதீச தபதீச கீர்த்யா யமஸா ப்‌_ரஹ்மவர்ச்சஸேந யஏவம்‌ வேத” 
(எவன்‌ இப்படி அறிகிறானோ அவன்‌ பரத்வப்‌ புகழினாலும்‌, ஸெளலப்‌_யப்‌ புகழினாலும்‌ 
ப்ரகாசித்துக்‌ கொண்டு ப்‌_ரஹ்ம தேஜஸ்ஸால்‌ ஒளிர்கிறாண்‌ என்று வேத_ன மப்தத்தாலே 
முடிக்கப்பட்டது. “யஸ்‌ தத்‌_வேத_ யத்‌ ஸ வேக, ஸமயை தது_க்த: சாந்‌. 4.1.4) (ந்த ரைக்‌ வர்‌ 
எதை அறிகிறாரோ அதையே மற்றவர்களும்‌ அறிகிறார்கள்‌. இப்படி எல்லாருடைய ஜ்ஞானமும்‌ 
தன்‌ ஜ்ஞானத்தில்‌ அடங்கப்பெற்ற ரைக்‌ வர்‌ என்னால்‌ இப்போது சொல்லப்பட்டாறி என்று 
வேத_ன மப்தத்தால்‌ தொடங்கப்பட்ட ரைக்வருடைய ஜ்ஞானம்‌ “அநும ஏதாம்‌ ப க. வோ 
தே_வதாம்‌ ஸமாதி, யாம்‌ தே_வதாம்‌ உபாஸஸே: (பெரியவரே! எந்த தேவதையை நீர்‌ 
உபாஸிக்கிறீரோ அந்த தேவதையையே எனக்கும்‌ உபதேமயியும்‌) என்று உபாஸன 
மப்தத்தாலே முடிக்கப்பட்டது. இப்படி பல வேதவாக்யங்களில்‌ வேத_ன மப்தம்‌, உபாஸன 


மப்தம்‌, த்யான மப்தம்‌ இவை பர்யாய பதங்களாகக்‌ காணப்படுகின்றன. 


பொதுப்பட கூறப்பட்ட வேத_னம்‌ த்‌ ௬வா ஸ்ம்ருதி: நீதித்‌ ,யாஸிதவ்ய:, 'ததஸ்து தம்‌ 
பங்யதி நீஷ்களம்‌ த்‌ ,யாயமாந: என்று த்யானமாக விசேஷிக்கப்படூவதால்‌, த்யான ரூபமானதே 
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அந்த வேதனம்‌ என்று தீர்மானிக்கவேணும்‌. த்யானமானது, ப்ரஹ்மத்தைப்‌ பற்றிய ஜ்ஞானம்‌ 
எண்ணைய்‌ த ஈரை போலே இடைவிடாமலிருக்கும்‌ ஸ்ம்ருதி ஸந்ததீ ரூபம்‌ ௫னைவுக்கூட்டம்‌; 
கேவல சிந்தனமன்று. ஆக ஒருகால்‌ ப்ரஹ்மஜ்ஞானம்‌ ஏற்பட்டால்‌ போராது. 
உபாஸனமென்பதும்‌ அதே பொருளையுடையது த்க்ருஷ்ட விஷயத்தில்‌ செய்யும்‌ ப க்தி. 
ஆகையால்‌ வேத_னம்‌ என்று மாஸ்த்ரங்களில்‌ கூறப்படும்‌ ப்ரஹ்மஜ்ஞானம்‌ பலமுறை 
பயின்று கொண்டேயிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. இவ்விஷயம்‌ ஸ்ம்ருதியிலிருந்தும்‌ தேறுகிறது. 
விஷ்ணுபுராணத்தீல்‌, 'தாரணையினால்‌ ஸித்திக்கும்‌ திருமேனி விஷயமான ஜ்ஞான 
விஷயத்தில்‌ வேறு எண்ணம்‌ நடுவில்‌ கலசாமல்‌ யாதொரு ப்ரவாஹம்‌ உளதோ அது த்‌ யானம்‌; 
அது யம நீயமாதீ ஆறு அங்கங்களால்‌ உண்டாகிறது” என்று வேத_னம்‌ ஸ்ம்ருதீ ஸந்ததீரூபம்‌ 
என்று சொல்லிற்று. ஆக உபாஸனமானது த_ர்மந ஸமாநாகார ஸ்ம்ருதி ஸந்ததி நேரே 
காண்பது போன்ற நீலை வரும்வரை அஸக்ருத்‌ ஆவ்ருத்தமாக வேணும்‌ (ல தடவை செய்ய 
வேணும்‌: ஒரு தடவையோடு நீறுத்தக்‌ கூடியதன்று. 
பரமாத்மாவை தனக்கு ஆத்மாவாக உபாஸிக்க வேண்டும்‌ 

4.1.2. ஆத்மத்வோபாஸநாதீ கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணத்தீல்‌ ப்ரஹ்மோபாஸனம்‌ 
பலமுறை செய்தாக வேண்டும்‌ என்றது. இவ்வதிகரணத்தில்‌ உபாஸனம்‌ செய்யும்‌ முறை 
சொல்லப்படுகிறது. உபாஸ்யமான ப்ரஹ்மத்தை உபாஸகனைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறுபட்டவனாக 
உபாஸிக்க வேண்டூமா? அல்லது உபாஸகனுடைய ஆத்மாவென்று உபாஸிக்க வேண்டூமா? 


என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “ப்ரஹ்மத்தை உபாஸிக்கும்‌ போது உள்ளபடியே உபாஸிக்கவேணும்‌. 
விபரீதமாக உபாஸித்தால்‌ ப்ரஹ்மப்ராப்தி கிட்டாது* என்பது சாந்தோக்யத்தில்‌ (3.14.1) 
சொல்லப்பட்ட தத்க்ரது ந்யாயத்தால்‌ ஸித்திக்கிறது. ஆக, உபாஸிப்பவனான ஜீவாத்மாவைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறுபட்டதாகவே ப்ரஹ்மம்‌ உபாஸிக்கப்படவேணும்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. “உபாஸிப்பவனான ஆத்மாவுக்கு ஆத்மாவாயிருப்பது' 
என்றே ப்ரஹ்மம்‌ உபாஸிக்கத்தக்கது. உபாஸிப்பவனான ஜீவாத்மா தன்‌ மரீரத்திற்கு தான்‌ 
எப்படி ஆத்மாவாயிருக்கிறானோ அப்படியே தனக்கும்‌ ப்ரஹ்மம்‌ அந்தராத்மாவாயிருக்கையாலே 
“அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி' என்றே உபாஸிக்கக்கடவன்‌. ஜீவன்‌ தன்‌ மரீரத்துக்கு 
ஆத்மாவாயிருத்தலால்‌ எங்ஙனம்‌ “நான்‌ மனுஷ்யன்‌: என்று அநுஸந்தீக்கிறானோ, 
அங்ஙனமே ஜீவனுக்கு ப்ரஹ்மம்‌ ஆத்மாவாயிருத்தலால்‌, அவன்‌ தனக்கு அந்தர்யாமியான 
பரமாத்மாவை தானாக “அஹம்‌ ப்‌_ரஹ்மாஸ்மி' என்று உபாஸித்தல்‌ பொருந்தும்‌. தேஹத்தைச்‌ 
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சொல்லும்‌ மனுஷ்யன்‌ எனும்‌ சொல்‌ தேஹத்திற்கு அந்தர்யாமியான ஆத்ம பர்யந்தம்‌ 
செல்வதால்‌ மனுஷ்யனாகிய நான்‌ என்று வழங்குவது போலே, ஜீவனைச்‌ சொல்லும்‌ அஹம்‌ 
என்னும்‌ சொல்லும்‌ ஜீவனுக்கு அந்தர்யாமியான ப்ரஹ்மபர்யந்தம்‌ செல்லுமாகையால்‌ 
நானாகிய ப்ரஹ்மமாயிருக்கிறேன்‌ “அஹம்‌ ப்‌_ரஹ்மாஸ்மி' என்று உபாஸிப்பது பொருந்தும்‌. 
எல்லா ஜ்ஞானமும்‌ ப்ரஹ்மத்திடமே சென்று சேருகையாலே எல்லா சொற்களும்‌ 
ப்ரஹ்மத்தையே குறிக்கின்றன என்று மாஸ்த்ரங்களினின்று அறியப்‌ பெற்ற பழம்‌ 
உபாஸகர்களும்‌ “த்வம்‌ வா அஹமஸ்மி ப க, வோ தே வதே! அஹம்‌ வை த்வமஸி” 
((கவானாகிற தேவதையே! நீயே நானாகிறேன்‌, நானே நீயாகீறாய்‌ என்று உபாஸ்ய வஸ்துவை 
தங்கள்‌ ஆத்மாவாகவே உபாஸித்தார்கள்‌. இவ்வாறு மரீரத்திற்கும்‌ ஆத்மாவுக்குமுள்ள உறவே 
உபாஸகனான ஜீவனுக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்திற்கும்‌ என்பதை *யஸ்யாத்மா மரீரம்‌ ய ஆத்மாநம்‌ 
அந்தரோ யமயதீ' என்று சாஸ்த்ரங்கள்‌ சொல்கின்றன. கீழ்‌ மூன்று அத்யாயங்களில்‌ ஜீவபர 
பே_த_மே ஸித்‌_த ஈந்தீதம்‌. ஜீவபர ஐக்ய ப்ரதீபாத_க ஸூத்ரம்‌ ஒன்றுகூட இல்லை. 
உபாஸகனான ஜீவாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ உபாஸ்யனான பரமாத்மா அத்யந்த பி ந்நன்‌. ஆக 
இவ்விடத்தில்‌ ஜீவபரர்களுக்கு ஸ்வரூபைக்யம்‌ சொல்லப்படவில்லை. ஜீவபர ஐக்யஜ்ஞானம்‌ 
ப்‌ ராந்தியாகையாலே மோக்ஷஹேதுவாகாது. அப்‌_ ரஹ்மத்தை ப்‌_ரஹ்மமாக உபாஸிக்கவும்‌ 
சொல்லவில்லை. உபாஸகன்‌ தனக்கு ஆத்மாவாக (அந்தராத்மாவாக உபாஸிப்பதே 
ஆத்மத்வோபாஸநம்‌. இவ்வாறு உபாஸித்தலே கீழே உக்தமான ஜீவபர ஸ்வரூப பே த_த்துக்கு 
இணங்கியது. இதுவே அஹம்‌ க்‌_ரஹ உபாஸநம்‌ எனப்படுகிறது. இங்ஙனே அநுஸந்தீப்பதன்‌ 
ப்ரயோஜநமாவது - பரப்‌_ரஹ்மத்துக்குத்‌ தான்‌ அத்யந்த பரதந்த்ரன்‌ எனும்‌ ஜ்ஞான லாபமேயாமி. 
ப்ரதீகங்களை பரமாத்மாவாக த்யானம்‌ செய்யலாம்‌ 

4.1.3. ப்ரதீகாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ உபாஸகனாலே ப்ரஹ்மமானது தன்‌ 
ஆத்மாவாக உபாஸிக்கப்படவேணும்‌ என்றது. “'மனஸ்ஸை ப்ரஹ்மமாக உபாஸிக்க வேண்டும்‌ 
முதலான வாக்யங்களில்‌ விதிக்கப்படும்‌ ப்ர தீக உபாஸனங்களிலும்‌ மனஸ்‌ முதலான 
ப்ரதீகங்களை ஆத்மாவாகவே உபாஸிக்கவேண்டூமா? என்பது ஸம்மயம்‌. ப்ரதீகமாவது 
ப்ரஹ்மத்தின்‌ அவயவமான மனஸ்‌, நாமம்‌ முதலானவை. ப்ரதீகோபாஸனமாவது 


ப்ரஹ்மமல்லாததை ப்ரஹ்மமாக த்யானித்தல்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “மநோ ப்‌_ரஹ்மேத்‌ யுபாஸீத' சாந்‌. 3.8. முனஸ்ஸை ப்‌_ரஹ்மமாக 
உபாஸிக்கக்கடவன்‌; “ஸ யோ நாம ப்‌ ரஹ்மேத்‌ யுபாஸீத' சாந்‌. 7.1.5) எவனொருவன்‌ 
நாமத்தை ப்ரஹ்மமென்று உபாஸிக்கிறானேற முதலான ப்ரதீக உபாஸனங்களும்‌ 
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ப்ரஹ்மோபாஸனங்களே. ப்ரஹ்மம்‌ உபாஸகனுக்கு ஆத்மா. ஆகையால்‌ இப்ப்ரதீக 
உபாஸனங்களிலும்‌ உபாஸகன்‌ “அஹம்‌ மனோஸ்மி நான்‌ மனமாயிருக்கிறேன்‌ என்று 


அநுஸந்தீப்பது முறையே. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. மனஸ்‌, நாமம்‌ முதலான ப்ரதீகங்களில்‌ ஆத்மா எனும்‌ 
அநுஸந்தானம்‌ கூடாது. ஏனெனில்‌ அந்த ப்ரதீகங்கள்‌ பரமாத்மாவல்ல. ஆகையால்‌ “அஹம்‌ 
மனோஸ்மி' என்று உபாஸித்தல்‌ கூடாது. ப்ரஹ்மம்‌, மனஸ்‌ நாமம்‌ முதலானவற்றிலும்‌ 
உயர்ந்தது. மனஸ்‌, நாமம்‌ முதலானவற்றில்‌ ப்ரஹ்ம த்‌_ ருஷ்டி பொருந்தும்‌. ஆனால்‌ 
ப்ரஹ்மத்தை மனம்‌, நாமம்‌ முதலியவையாக அநுஸந்தீப்பது பொருந்தாது. அசேதனமான 
மனஸ்ஸை உபாஸிப்பது முறைகேடு. உத்க்ருஷ்டமான ப்ரஹ்மத்தை அபக்ருஷ்டமான 
மனஸ்ஸாக பாவிப்பது அரசனை பணியாளனாக பார்ப்பது போல்‌ முறையற்றது கேடையே 
விளைவிக்கும்‌. பணியாளனை நீயே அரசன்‌” என்றால்‌ காரியம்‌ கைகூடும்‌. ஆக 
ப்ரதீகோபாஸனங்களில்‌ மனஸ்‌, நாமம்‌ முதலான ப்ரதீகங்களை ஆத்மாவென்று 
அநுஸந்தித்து உபாஸிப்பது தகாது. மனஸ்‌ போன்ற அசேதனங்களை உபாஸிப்பதென்பது 
அவ்வவ்வஸ்துக்களின்‌ அபிமானி தேவதைகளை உபாஸிப்பதேயாம்‌. 


உத்கீதத்தை தேவதையாக த்யானிக்கவேணும்‌ 

4.1.4. ஆதி _த்யாதி_மத்யதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ மனஸ்‌, நாமம்‌ முதலான 
ப்ரதீகங்களில்‌ ப்ரஹ்மத்‌_ ருஷ்டி செய்யலாம்‌ என்றது. அது பொருந்தாது எனும்‌ வாதம்‌ 
இவ்வதிகரணத்தில்‌ தள்ளப்படுகிறது. £ய ஏவாஸைள தபதீதம்‌ உக்கீதமுபாஸீத' (சாந்‌. 1.3.] 
முதலான வாக்யங்களில்‌ யாகாங்கமான உத்கீத விஷயமான உபாஸனம்‌ 
சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. அதில்‌ உத்கீதத்தை ஆதித்யனாக உபாஸனம்‌ செய்ய வேண்டுமா? 


அல்லது ஆதித்யனை உத்கீதமாக உபாஸனம்‌ செய்ய வேண்டுமா? என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: உத்கீதம்‌ ப_லத்துக்கு ஸாத னமான கர்மாங்கம்‌. ஸ்ருதி, “பதே_வ வித்‌_யயா 
கரோதீ' என்று உத்கீத வித்யைக்கு ப_ல ஸாத னத்வத்தைச்‌ சொல்லியுள்ளது. உத்கீதத்தோடூ 
செய்யப்படும்‌ கர்மமே வீர்யமுடையதாகி விரைவில்‌ பலனையளிக்கும்‌. ஆதித்யன்‌ ப_லத்துக்கு 
ஸாத னமாகமாட்டா. ஆக ப_ல ஸாத னமாகாத ஆதீத்யனைக்காட்டிலும்‌ உத்கீதமே 
உயர்ந்தது. நீஷ்க்ருஷ்டனிடத்தில்‌ உத்க்ருஷ்ட த்‌_ருஷ்டி பண்ணவேணும்‌. எனவே ஆதீத்யனை 
உத்கிதமாக உபாஸனம்‌ செய்யவேணும்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ஆதித்யன்‌ முதலான தேவர்களே உக்கீதம்‌ 


முதலானவற்றிலும்‌ உயர்ந்தவர்கள்‌. தேவதைகளை ஆராதீப்பதாலேயே கர்மங்கள்‌ ப_ல 
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ஸாத னமாகின்றன. எனவே தாழ்ந்தவையான உத்கீதம்‌ போன்றவைகளை ஆதித்யன்‌ 


போன்ற தேவதைகளாக த்யானம்‌ செய்யவேண்டும்‌. 


பூல ஸாத _னத்வம்‌ தேவகைக்குத்தான்‌ உண்டு. “ஸ ஏவைநம்‌ பூ தீம்‌ க_மயதீ' என்று 
ப_லாதி கரணத்தீல்‌ (3.2.8 நீர்ணயிக்கப்பட்டுள்ளதே. அப்படியிருக்க, உத்கீதத்திற்குப்‌ பல 
ஸாத னத்வத்தைச்‌ சொல்லி பூர்வபக்ஷம்‌ செய்தது பொருந்துமாவெனில்‌ - ப_லாதீ கரணத்தில்‌ 
தேவதைக்கு ப ல ஸாத னத்வம்‌ சொன்னது உண்மையே. பூர்வமீமாம்ஸையில்‌, ப_ல ஸாத னமாகச்‌ 
சொல்லப்பட்ட கர்மாவிற்கு தேவதாப்ரீதியானது “விறகிற்கு ஜ்வாலை போல்‌' அவாந்தர வ்யாபார 
மாத்திரமாகையால்‌ தேவதை அப்ரதானமானது என்பது பூர்வபக்ஷியின்‌ அபிப்ராயம்‌. 
உபாஸனத்தை உட்கார்ந்து கொண்டே செய்ய வேண்டும்‌ 

4.1.5. ஆஸீநாதீ கரணம்‌ - கீழே (.1.ரல்‌ உபாஸனமானது பலமுறை 
செய்யப்படுகையால்‌ த்‌ யானரூபமானது என்று சொல்லப்பட்டது. இந்த த்யானத்தைச்‌ 
செய்யும்போது எப்படி எங்கு செய்ய வேண்டுமென்று இவ்வதீகரணத்தில்‌ சொல்லப்படுகிறது. 
ப்ரஹ்மோபாஸனத்தை உட்கார்ந்து கொண்டா, நின்று கொண்டா, படுத்துக்‌ கொண்டா எப்படிச்‌ 


செய்வது என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ஸந்த்யாவந்தனத்தை காலையில்‌ நீன்றுகொண்டூம்‌ மாலையில்‌ 
உட்கார்ந்து கொண்டும்‌ செய்கிறோம்‌. ஆனால்‌ உபாஸனத்தை இப்படித்தான்‌ 
செய்யவேணுமைன்று குறிப்பிட்டு வேதாந்தங்களில்‌ சொல்லப்படவில்லை. கீதையில்‌, யோகம்‌ 
செய்பவர்‌ ம்ருதுவான ஆஸநத்தில்‌ அமர்ந்து த்யானம்‌ செய்யவேண்டியது என்று கூறிற்றே 
தவிர, உட்கார்ந்து கொண்டு தான்‌ த்யானம்‌ செய்யவேணும்‌ என்று நீயமிக்கவில்லை. ஆக 
அவரவர்‌ இஷ்டப்படி உட்கார்ந்து கொண்டோ, நின்று கொண்டோ, படூத்துக்ககாண்டோ 


எந்நிலையிலும்‌ உபாஸனம்‌ செய்யலாம்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. உட்கார்ந்து கொண்டே உபாஸனம்‌ செய்யவேணும்‌. ஏகாக்ர 
சித்ததை முன ஒருமைப்பாடு அப்போதுதான்‌ ஸித்திக்கும்‌. மனம்‌ ஒரு நிலை நீன்றால்தான்‌ 
த்யானம்‌ செய்ய இயலும்‌. ஸ்திதி கமநாதிகளில்‌ மரீரத்துக்கு ஆயாஸம்‌ ஏற்படுகையால்‌ 
ஏகாக்ர சித்ததை ஏற்படாது. படூத்தால்‌ தூக்கம்‌ வந்துவிடும்‌. ஆக உட்கார்ந்து கொண்டே 
உபாஸனம்‌ செய்யவேணும்‌. மருதி நீச்சலத்வத்தை (அசையாமலிருக்கையை 
த்யானலக்ஷணமாகச்‌ சொல்லிற்று. அது ம்ருதுவான ஆஸனத்தில்‌ உட்கார்ந்த நிலையிலேயே 
கிட்டும்‌. ஸ்ம்ருதியிலும்‌ இவ்விஷயமே “உபவிங்யாஸநே யுஞ்ஜ்யாத்‌' தை 6.12 என்று 
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சொல்லப்பட்டது. மன ஒருமைப்பாட்டுக்கு உறுப்பாயிருக்கும்‌ தேமகாலங்களில்‌ உபாஸகன்‌ 
உபாஸனத்தைச்‌ செய்யவேணும்‌. ஸ்ருதி வே. 2.10 பரிமாத்தமான இடத்தில்‌ நெருப்பு, 
நீர்நிலைகளற்றவிடத்தீல்‌ உபாஸனம்‌ செய்யவேணும்‌ என்றது. 
உபாஸனம்‌ மரண பர்யந்தம்‌ அநுஷ்டிக்க வேண்டும்‌ 

4.1.6. ஆப்ரயாணாதிகரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ உபாஸனத்திற்கு தேமகால 
நியமமில்லை என்றது. இவ்வதிகரணத்தில்‌ உபாஸனத்தை த_ர்மந ஸமாநாகார தமை 
வரும்வரை பண்ணினால்‌ போதுமா அல்லது மரண பர்யந்தம்‌ தினந்தோறும்‌ அநுஷ்டிக்க 
வேண்டுமா என்பது விசாரிக்கப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: த_ர்யந ஸமாநாகார த,மை வரும்வரை அநுஷ்டித்தாலே மாஸ்த்ரத்தில்‌ 
விதீத்ததையநுஷ்டித்ததாகிறது. ஆக அந்நாள்வரை உபாஸனத்தையருஷ்டித்துவிட்டு 
மறுதீனத்திலிருந்து பண்ணாமல்‌ நீறுத்திவிடலாம்‌. “ஸ க_ல்வேவம்‌ வர்த்தயந்‌ யாவத £யுஷம்‌ 
ப்‌ ரஹ்மலோகமபி, ஸம்பத்‌_யதே (சாந்‌ 8.15.] என்று ம்ருதி 'கர்மாக்களையே யாவதாயுஷம்‌ 
அநுஷ்டிக்கவேணும்‌; அதற்குப்‌ ப_லன்‌ முக்தி: என்றதே தவிர வித்யையை €பாஸனத்தை 
யாவதாயுஷம்‌ அநுஷ்டிக்க வேணுமென்று சொல்லவில்லை. 


ஸித்‌: மரணகால பர்யந்தம்‌ உபாஸனத்தையநுஷ்டிக்க வேணும்‌. பூர்வபக்ஷி கூறுவது 
சரியல்ல. ஸ்ருதி கர்மத்தை அதாவது வித்யாங்கத்தை யாவதாயுஷம்‌ அநுஷ்டிக்க 
வேணுமென்று சொன்னால்‌, கர்மம்‌ வித்யைக்கு உபகரிக்கிறது, வித்யையினாலேயே பலன்‌ 
என்றதாகும்‌. அங்கிக்காகவே அங்கங்கள்‌. அங்கி அநுஷ்டானமின்றி அங்காநுஷ்டானம்‌ 
வ்யர்த்தமாகையால்‌, அங்கியாகிற வித்யாநுஷ்டானமும்‌ ஆயுள்‌ முடியும்‌ வரை செய்யவேணும்‌. 
வேறொரு ஸ்ருதி “ப்ராயணாந்தம்‌ ஓங்காரமபி, த்‌ யாயதி' மரணபர்யந்தம்‌ ஓங்காரத்தை 
த்யானம்‌ பண்ணவேணுமென்று ஸ்பஷ்டமாகவே கூறுவதால்‌, ப்ரஹ்மோபாஸனம்‌ 


யாவதாயுஷம்‌ பண்ணவேணும்‌. 


வித்யாநிஷ்டனுக்கு பாப விநாம அங்லஷேஷேங்கள்‌ 

4.1.7. தத_தி,கமாதி கரணம்‌ - இதுவரை ப்ரஹ்மவித்யா ஸ்வரூபம்‌ விசாரிக்கப்பட்டது. 
இவ்வதிகரணம்‌ தொடங்கி ப்‌ ரஹ்மவித்யையின்‌ ப_லம்‌ விசாரிக்கப்படூகிறது. தத்‌, யத £ 
புஷ்கரபலாற ஆபோந ங்லிஷ்யந்தே ஏவம்‌ ஏவம்விதி பாபம்‌ கர்ம ந மலிஷ்யதே (சாந்‌. 4.14.3) 
(தாமரையிலையிலுள்ள ஜலம்‌ அதில்‌ எப்படி ஒட்டுவதில்லையோ, அப்படியே 
ப்ரஹ்மோபாஸகனிடம்‌ பாபகர்மம்‌ ஒட்டாத) என்று ப்‌ ரஹ்மவித்யையை யடைந்தபிறகு 
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பின்வரும்‌ பாபம்‌ ஒட்டாது என்றும்‌, “தத்‌, யத £ இஷீகதூலம்‌ அக்‌9நள ப்ரோதம்‌ ப்ரதூ_யேத 
ஏவம்‌ ஹாஸ்ய ஸர்வே பாப்மாந: ப்ரதூ_யந்தே' சாந்‌. 5.14.3) (துடைப்பத்தீலுள்ள ஊகுமுள்‌ 
நெருப்பில்‌ போட்டதும்‌ உடனே உருத்தெரியாமல்‌ எரிந்துவிடுவது போலே உபாஸகனுடைய 
எல்லா பாபங்களும்‌ நாமமடைகின்றன என்று ப்ரஹ்மவித்யைக்கு முன்‌ செய்த பாபங்கள்‌ 
அழிகின்றன என்றும்‌ ஸ்ருதி வாக்யங்கள்‌ தெளிவாகக்‌ கூறுகின்றன. வரப்போகும்‌ பாப 
அங்லேஷமும்‌ ஒட்டாமையும்‌ முன்செய்த பாபத்தின்‌ விநாமமும்‌ அழிவும்‌ உபாஸகனுக்கு 


உண்மையாக ஏற்படுமா? ஏற்படாதா என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “நா பு க்தம்‌ க்ஷீயதே கர்ம கல்பகோடி யதைரபி: - நூறு கோடி 
கல்பங்களானாலும்‌ கர்மம்‌ அநுபவியாமல்‌ கழியாது ப்ரஹ்ம வைவர்த்ய புராணம்‌ என்று 
மாஸ்த்ர வசனம்‌ காண்கிறதே. உபாஸகனுக்கு எல்லா கர்மங்களும்‌ விநாய 
அங்லேஷங்களையடைகின்றன எனும்‌ ஸ்‌ ருதிவாக்யங்கள்‌ மேலைடூத்த மாஸ்த்ர வசனத்துக்கு 
முரணாயுள்ளதே. ஆக பாபவிநாம அஸ்லேஷங்களைச்‌ சொல்லும்‌ ஸ்ருதி வாக்யங்கள்‌ 


வித்யையை புகழ்வதற்காக ஏற்பட்ட அர்த்த, வாத_ங்களே என்னவேணும்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ பொருந்தாது. பூர்வபக்ஷி சொல்வதுபோல்‌ அங்லேஷ விநாம 
மருதிகளை ஸ்துதிபரமாகக்‌ கொண்டால்‌, மோக்ஷம்‌ என்பது எப்போதும்‌ கிடைக்காமல்‌ போகும்‌. 
அதாவது “நா பு க்தம்‌' என்ற புராணவசனத்தின்படி கர்மப_லனை யநுபவித்தே 
தீரவேணுமென்னில்‌, கர்மபலனை யநுபவிக்க மரீரம்‌ வேணும்‌; அந்த மரீரத்தைக்‌ கொண்டு 
கர்மபலனை யநுபவிப்பதோடூ மட்டுமல்லாமல்‌ மேலும்‌ பல புண்யபாப கர்மங்களை அந்த 
மரீரத்தைக்‌ கொண்டே ஸம்பாதித்துக்‌ கொள்வன்‌; அவற்றையநுபவிக்க மற்றொரு ஸரீரம்‌ 
வேணுமைனும்‌ "ரீதியில்‌ அநீர்மோக்ஷ ப்ரஸங்கம்‌ வரும்‌. நநு அங்லேஷ விநாம ங்ருதிகளை 


ஸ்துதிபரமாகக்‌ கொள்ளக்கூடாது. 


மேலைடூத்த புராண வசனத்துக்கும்‌ வேத வாக்யங்களுக்கும்‌ விரோதமில்லை. அந்த 
புராண வசனம்‌ கர்மங்களுக்கு ப_லத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ மக்தியுண்டூ என்கிறது. ப்ராயவ்‌ சித்தம்‌ 
செய்யப்படாத கர்மாக்கள்‌ அவற்றின்‌ பலனைக்‌ கொடுத்தே தீரும்‌ என்கிறது. 'தத்‌_ யத £ இஷீக 
தூலம்‌: எனும்‌ முற்செய்த பாபங்களின்‌ அழிவைச்‌ சொல்லும்‌ ங்ருதிவாக்யம்‌ 
ப்‌, ரஹ்மவித்‌_யையின்‌ மஹிமையாலே அந்த ஸக்தி அழிந்துவிடுகிறது என்கிறது. 'தத்‌_ யதா 
புஷ்கரபலாம: எனும்‌ பின்வரும்‌ பாபங்களின்‌ அயலேஷத்தைச்‌ சொல்லும்‌ ஸ்ருதீவாக்யம்‌ 
அந்த ப்‌ ரஹ்மவித்யையின்‌ மஹிமையாலே கர்மங்களுக்குள்ள அந்த மக்தீ தடுக்கப்படுகிறது 
என்கிறது. இப்படி புராண வசனமும்‌ ங்ருதிவாக்யங்களும்‌, வெவ்வேறு விஷயங்களைப்‌ 


பற்றியவையாகையாலே எந்த முரண்பாடுமில்லை. 
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இங்கு பின்வரும்‌ பாபங்களுக்கு அற்லேஷத்தைச்‌ சொன்னது புத்திபூர்வகமாக 
வல்லாமல்‌, கவனமில்லாமல்‌ செய்யும்‌ பின்வரும்‌ பாபங்களைப்‌ பற்றியது என்னவேணும்‌. 
நா விரதோ துய்சரிதாத்‌ ........ ப்ரஜ்ஞாநேநைந மாப்நுயாத்‌' கட 2.24 ஸாஸ்த்ரங்களுக்கு 
முரண்பட்ட ஒழுக்கத்திலிருந்து நீங்காதவன்‌, உபாஸனத்தினாலும்‌ இந்த பரமாத்மாவை 
அடையமுடியாது என்று ஸ்ருதியில்‌ உபாஸகனுக்கு மாஸ்த்ர விருத்‌_த மான செயல்கள்‌ 
தடுக்கப்பட்டு்ள்ளனவன்றோ. ஆகவே ப்‌_ரஹ்மநீஷ்டனுக்கு புத்தீபூர்வக உத்தராகம்‌ 
ஸம்பவியாது. புத்திபூர்வமான உத்தராகங்களுக்கு ப்ராயஸ்சித்தம்‌ செய்யாவிடில்‌, முக்தி 
காலாந்தரத்தில்‌ விளம்பித்தே கிடைக்கும்‌. புத்திபூர்வமாகப்‌ பாபத்தை பண்ணிவிட்டு 
ப்ராயங்சித்தமும்‌ பண்ணாமலிருந்துவிட்டால்‌, சிரகாலம்‌ அநுபவிக்கவேண்டிய கர்மப_லனை 
ப்‌, ரஹ்மவித்‌ அல்பகாலத்தில்‌ அநுபவித்துத்‌ தீர்க்கும்படியாகும்‌. வேலிட்டூப்‌ 
பாயவேண்டியவற்றில்‌ முள்ளிட்டூப்‌ பாயும்‌ கணக்கில்‌ சிக்ஷிக்கப்படூவன்‌. அபராத மதத்தைப்‌ 
பண்ணி ப்ராயங்சித்தமும்‌ செய்யாத சிசுபாலனுக்கு முன்பு செய்த ஸுக்ருதவமத்தால்‌ அந்திம 
காலத்தில்‌ கிடைத்த க்ருஷ்ணனுடைய ஸேவை, ஸர்வபாப ப்ராயங்சித்தமாய்‌ நீன்று எல்லா 


பாபங்களையும்‌ கழித்து மோக்ஷமடையச்‌ செய்தது. 


ஆக இவ்வதீரகணத்தால்‌ ப்‌_ரஹ்மவித்யையை யநுஷ்டிப்பவனுக்கு முன்செய்த 
பாபங்கள்‌ அழிவும்‌, அறியாமல்‌ பின்செய்யும்‌ பாபங்கள்‌ ஒட்டாமையும்‌ ம்ருதிவாக்யங்களில்‌ 
கூறப்பட்டது, ப்‌_ரஹ்ம வித்‌_யையின்‌ ப்ரபாவத்தைப்‌ பார்க்கும்போது பொருத்தமானதே என்று 
நீரூபிக்கப்பட்டதாயிற்று. 
புண்யமும்‌ அழியும்‌ 

4.1.8. இதராதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ பூர்வோத்தர பாபங்களுக்கு முறையே 
விநாமமும்‌ அமலேஷமும்‌ சொல்லப்பட்டன. இவ்வதீகரணத்தீல்‌, ஸுக்ருதத்திற்கும்‌ அற்லேஷ 


விநாறங்கள்‌ சொல்லப்படுகின்றன. 


“பாபம்‌ கர்ம நங்லிஷ்யதே”, “ஸர்வே பாப்மாந: ப்ரதூ_யந்தே' பாப கர்மாக்கள்‌ 
ஸம்பந்திக்கிறதில்லை; எல்லா பாபங்களும்‌ நாமமடைகின்றன என்று முன்‌ 
அதிகரணத்திலெடுக்கப்பட்டு ங்ருதி வாக்யங்கள்‌ பாபத்திற்கு மட்டும்‌ அங்லேஷ 
விநாறயங்களைச்‌ சொல்லுகின்றன. சாந்தோக்யத்தில்‌ மேலே 8.49) “ந ஸுக்ருதம்‌ நாபி 
து_ஷ்க்ருதம்‌ ஸர்வே பாப்மாநோ அதோ நீவர்த்தந்தே' - ஸுக்ருதமோ துஷ்க்ருதமோ ஒன்றும்‌ 
இராது; உபாஸனம்‌ பண்ணினால்‌ எல்லா பாபங்களும்‌ போம்‌ என்றும்‌ சொல்லிற்று. 
மூன்றாவதாக எடுக்கப்பட்ட ங்ருதியைக்‌ கொண்டு முதலிரண்டு ங்ருதி வாக்யங்களில்‌ பாப 
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மப்தத்திற்கு ஸுக்ருத துஷ்க்ருத ஸாதாரணமாக அர்த்தம்‌ சொல்வதா? அல்லது எல்லா 
இடத்திலும்‌ பாப மப்தத்தை கேவல துஷ்க்ருத மாத்ரமாக சொல்வதா? இவற்றுள்‌ எந்த பக்ஷம்‌ 


யுக்தமானது என்று தெரியாததால்‌ ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: மேலே எடுக்கப்பட்ட முதலிரண்டு ஸ்ருதி வாக்யங்களில்‌ பாப மப்தத்தை 
மட்டும்‌ ப்ரயோகித்துளதால்‌ புண்யங்கள்‌ கழியா என்று தேறுகிறது. புண்ய ப_லம்‌ 
ஸுகரூபமாகையாலும்‌, ப்ரஹ்மவித்துக்கு அநீஷ்டமல்லாமையாலும்‌, மேலும்‌ வித்யைக்கு 
உபகாரியாயிருப்பதாலும்‌ புண்யங்களுக்கு அற்லேஷ விநாமங்களைச்‌ சொல்வது 
யுக்தமன்று. 

ஸித்‌: புண்யங்கள்‌ வித்‌_யாப_ல விரோதியாக இருப்பதால்‌ அவைகளுக்கும்‌ வித்‌_யா 
மஹாத்ம்யத்தால்‌ அங்லேஷ விநாமங்கள்‌ உண்டாகின்றன. மோக்ஷமடைய விரும்பும்‌ 
உபாஸகனுக்கு இவ்வுலகப்‌ பலன்களையளிக்கும்‌ புண்யகர்மங்கள்‌ வித்யைக்கு தடையாகவே 
அமையும்‌. ஸுக்ருதமானது ஸுகத்தைக்‌ கொடுத்து மேல்மேல்‌ ஆசையை வளர்த்து ஸம்ஸார 
அநுவ்ருத்தியையே செய்யும்‌. ஆகையால்‌ உபாஸகனுக்கு ஸுக்ருதங்கள்‌, துஷ்க்ருதங்கள்‌ 
போல்‌ விரோதியேயாம்‌. அதிகாரி பேதத்தால்‌ புண்யமே பாபமாகிறது. ஸ்வர்க்க 
பலனையடைவதற்கு ஸாத னமாயும்‌ புண்யகர்மமாயுமுள்ள ஜ்யோதீஷ்டோமம்‌ 
ப்ரஹ்மோபாஸகனுக்கு ப்ரஹ்மத்தை விளம்பித்து அடைய காரணமாகுமன்றோ. “ஸர்வே 
பாப்மாந: அதோ நீவர்த்தந்தே' காந்‌ 8.4.1) என்பதில்‌ மருதி ஸுக்ருதத்தையும்‌ சேர்த்துத்தான்‌ 
சொல்கிறது, புண்யப_லமான ஸுவர்க்கமும்‌ முமுக்ஷுவுக்கு அநீஷ்டமாகையாலே. தத்‌ ஸுக்ருத 
து_ஷ்க்ருதே தூ நுதே' கெளஷீதகீ 1.4 - உபாஸகன்‌ அந்த புண்யபாபங்களை உதறுகீறான்‌ 
என்று மற்றொரு வேதவாக்யம்‌ புண்யபாபங்கள்‌ இரண்டும்‌ அழிவதை ஸ்பஷ்டமாகக்‌ கூறுவதும்‌ 
இதையே வலியுறுத்துகிறது. உபாஸகனது உபாஸனம்‌ நிறைவடைய மழை, அன்னம்‌, 
ஆரோக்யம்‌ முதலான புண்யபலன்கள்‌ வேண்டூமே; அவைகளை வித்‌_யா விரோதி 
என்னலாமோ வெனில்‌ - வித்யை நிறைவடையும்‌ வரை அவற்றுக்கு நாமமில்லை. ஸரீரம்‌ 
விழுந்தவனந்தரம்‌ பலனைக்‌ கொடுக்காத மிகுந்துள்ள புண்யகர்மங்கள்‌ ப்ராப்திக்கு 
தடையாயிருப்பதால்‌ நாமமடைகின்றன என்கிறோம்‌. ஆக முன்செய்த புண்யங்கள்‌ 


அழிகின்றன; பின்வரும்‌ புண்யங்கள்‌ ஒட்டுவதில்லை என்னக்‌ குறையில்லை. 
ப்ராரப்‌_த_ம்‌ அழியாது 

4.1.9. அநாரப்‌_த கார்யாதீ கரணம்‌ - முன்‌ இரு அதிகரணங்களில்‌ 
ப்ரஹ்மவித்யோத்பத்தீக்குமுன்‌ செய்யப்பட்ட ஸுக்ருத து_ஷ்க்ருதங்களுக்கு நாயம்‌ 
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சொல்லப்பட்டது. அங்கு குறிப்பிட்ட பாபங்கள்தாம்‌ போகும்‌ என்று விசேஷித்துச்‌ சொல்லாததால்‌ 
எல்லா புண்யபாப கர்மங்களும்‌ நறிகின்றனவா அல்லது பலன்‌ கொடுக்கத்‌ தொடங்காத 
(ஸஞ்சிது கர்மங்கள்‌ மட்டும்‌ நமிகின்றனவா என்ற மங்கை பரிஹரிக்கப்படுகிறது 
இவ்வதிகரணத்தீல்‌. ஒரு ஸ்ருதி “ஸர்வே பாப்மாந: ப்ரதூ_யந்தே' என்று எல்லா பாபங்களும்‌ 
போவதாகச்‌ சொல்வதாலும்‌, வேறொரு இடத்தில்‌ அதே உபநீஷத்தில்‌ தஸ்ய தாவதே_வ சிரம்‌' 
சாந்‌. 6.14.2) என்று ப்ராரப்‌ த, கர்மம்‌ முடியும்‌ மரீரத்தின்‌ இறுதிவரை ப்ரஹ்மப்ராப்தி 


தாமதமாகிறது என்கையாலும்‌ ஸம்மயம்‌ உண்டாகீறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ஸ்ருதி எல்லா பாபங்களும்‌ அழிகின்றன என்கையால்‌ ஸர்வ பாபங்களும்‌ 
அழிகின்றன என்றே சொல்லவேணும்‌. எல்லா கர்மங்களும்‌ நமிந்தால்‌ மரீரம்‌ எப்படி 
இருக்கும்‌ என்று மங்கிக்க வேண்டா. குயவன்‌ சக்கரத்தை சுழற்றி கைவாங்கினாலும்‌ சிறிது 
காலம்‌ சக்கரம்‌ சுழல்வதுபோல்‌, எல்லாக்‌ கர்மங்களும்‌ நமிந்தாலும்‌ சிறிது காலம்‌ 


கர்மமில்லாமலே மரீரம்‌ நிற்பதாகக்‌ கொள்ளலாம்‌. ஆக எல்லா கர்மங்களும்‌ அழிகின்றன. 


ஸித்‌: வித்‌ யோத்பத்திக்கு முன்‌ செய்யப்பட்ட புண்யபாப கர்மங்களில்‌ பலனைக்‌ கொடுக்க 
ஆரம்பிக்காத கர்மாக்களே (ஸஞ்சிதங்களே வித்யையால்‌ நஸிகின்றன. ப_லம்‌ கொடுக்கத்‌ 
தொடங்கிய *ப்ராரப்‌_த கர்மங்கள்‌ அழிவதில்லை. ஸ்ருதியில்‌ தஸ்ய தாவதே_வ சிரம்‌ யாவந்ந 
விமோக்ஷ்யே அத, ஸம்பத்ஸ்யே: (சாந்‌. 6.14.2 என்று ப்ராரப்த கர்மாவஸாந ஸரீர பர்யந்தம்‌ 
ப்ரஹ்மப்ராப்திக்கு விளம்பம்‌ தாமதம்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. வித்யாவான்‌ புண்யபாப கர்ம 
பலன்களை யநுபவிப்பதையும்‌ நாம்‌ ப்ரத்யக்ஷமாகப்‌ பார்க்கிறோம்‌. வித்யை நிறைவடைந்த 
பின்னும்‌ உபாஸகனின்‌ ஸரீரம்‌ நிற்பதற்கு காரணமான ஸம்ஸ்காரம்‌ (ூர்வபக்ஷி 
சொல்வதுபோலி ஒன்று இருக்கிறது என்று காட்ட ப்ரமாணமில்லை. ஆக ஸஞ்சித கர்மங்களே 
அழிகின்றன; ப்ராரப்‌_தகர்மங்கள்‌ அழிவதீல்லை; அவற்றை உபாஸகன்‌ அநுபவித்தே 
கழிக்கவேணும்‌ என்று தேறுகிறது. 
யாவத_ாயுஷம்‌ அக்னிஹோத்ரம்‌ செய்யவேணும்‌ 

4.1.10. அக்‌_னிஹோத்ரத்‌_யதி,கரணம்‌ - கீழே (4.1.9ல்‌ வித்யா மஹாத்ம்யத்தால்‌ 
ஸுக்ருத்தத்துக்கும்‌ அற்லேஷம்‌ சொல்லப்பட்டது. அக்னிஹோத்ராதி நீத்யநைமித்திக 


* இப்போதுள்ள சரீரத்துக்கு ஆரம்பகமான கர்மா. ப்ர-ஆரப்தம்‌ - பலம்‌ அநுபவிக்க ஆரம்பமாய்விட்டது என்றபடி. 
ஒரு ஜன்மத்தில்‌ அநுபவிக்க வேண்டிய கர்மம்‌. அது மறுபிறவியில்‌ தொடராது; ஒவ்வொரு பிறவியும்‌ 
முடியுமுன்னே அநுபவித்துத்‌ தீருவது. ஸஞ்சிதம்‌: முன்ஜன்மங்களில்‌ செய்யப்பட்டு அதற்கு ஒரு பலமும்‌ 
குறிக்கப்படாமல்‌ சேமித்து வைக்கப்பட்டும்‌ இனி ஒரு போது பலனை தீர்மானிப்பதுமான கர்மா. க்ரியமாணம்‌: 
இந்த ஜந்மத்தில்‌ செய்யப்படுவதும்‌ பின்னாலும்‌ இப்போதும்‌ பலன்‌ குறிக்கப்பெறுவதுமான கர்மா. 
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கர்மங்களினால்‌ ஏற்படும்‌ ஸுக்ருத பலன்களுக்கும்‌ அங்லேஷம்‌ சொன்னதாகிறது. 
ஆகையால்‌ அக்னிஹோத்ரம்‌ முதலான ஆஸ்ரம தர்மங்களையநுஷ்டிக்க வேண்டுமா? 


வேண்டாவா? எனும்‌ மங்கை இவ்வதீகரணத்தில்‌ விசாரிக்கப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: அக்னிஹோத்ராதி நீத்யநைமித்திக கர்மங்களும்‌ ஸுக்ருதங்களே 
ஆகையால்‌ இதராதி கரணத்தின்படி அவற்றின்‌ பலன்களும்‌ ஒட்டாமல்‌ போகின்றன. பயனற்ற 
கர்மங்களைச்‌ செய்ய எவனும்‌ விரும்பான்‌. ஆக விருப்பமில்லாதவர்கள்‌ அக்னிஹோத்ராதி 


ஆங்ரம தர்மங்களை யநுஷ்டிக்க வேண்டியதில்லை. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. அக்னிஹோத்ராதீ நீத்யநைமித்திக கர்மங்களுக்கும்‌ மற்ற 
புண்யகர்மங்களுக்கும்‌ வாசியுண்டு. மற்ற புண்ய கர்மங்களைப்‌ போலன்றி அக்னிஹோத்ராதீ 
கர்மங்கள்‌ வித்யை உண்டாவதன்‌ பொருட்டே தினந்தோறும்‌ அநுஷ்டிக்க வேண்டியவை. 
'தமேதம்‌ வேத ஈநுவசநே ப்ராஹ்மணா விவிதி ஷந்தி யஜ்ஞேந த £நேந தபஸா$நாயகேந' 
ப்ருஹ 6.4.22 எனும்‌ ங்ருதி வாக்யம்‌ யஜ்ஞாதிகளை வித்யாங்கமாகச்‌ சொல்லிற்று. 
வித்யையோ ஸரீரம்‌ விமும்வரை தீனமும்‌ அநுஷ்டிக்க வேண்டியதொன்று. அநுஷ்டியாவிடில்‌ 
அதனாலுண்டாகும்‌ ப்ரத்யவாயத்தால்‌ மனம்‌ கலங்கி வித்யாநுவ்ருத்தியை தடுத்துவிடும்‌. 
நீஷித்தாநுஷ்டானத்தில்‌ ருசியையும்‌ உண்டாக்கிவிடலாம்‌. ஆக மனஸ்‌ மத்தியின்‌ பொருட்டு 
அக்னிஹோத்ராதி கர்மங்கள்‌ தினமும்‌ அநுஷ்டிக்கப்படவேணும்‌. “ஸ க_ல்வேவம்‌ வர்த்தயந்‌ 
யாவத_ாயுஷம்‌ ப்‌_ரஹ்மலோகமபி,, ஸப்பத்யதே' சாந்‌. 8.15.) என்று ஸ்ருதியும்‌ யாவதாயுஷம்‌ 
கர்மங்களையநுஷ்டிப்பதன்‌ மூலம்‌ ப்ரஹ்மத்தையடைகிறான்‌ என்றது. ஆக ப்‌_ரஹ்மவித்‌_யை 
உண்டாவதன்‌ பொருட்டு அக்னி ஹோத்ராதி ஆங்ரம தர்மங்களையநுஷ்டித்தேயாக 
வேண்டுமென்று தேறிற்று. 


வித்யை உண்டாவதன்‌ பொருட்டு அக்னிஹோத்ராதீ கர்மங்களை யநுஷ்டிக்க 
வேணுமென்றீர்‌. அக்கர்மங்கள்‌ வித்யையின்‌ தோற்றத்திற்கு ஸஹகரித்து கரைந்து போகிறது. 
உபாஸகனின்‌ ப்ராரப்த புண்ணியமும்‌ முக்திக்கு முன்‌ அநுபவிக்கப்பட்டு கரைந்து போகிறது. 
இப்படியிருக்க “ஸுஹ்ருத: ஸாதுக்ருத்யாம்‌' ஸாட்யாயன என்று முக்தியடையும்‌ ஜ்ஞானியின்‌ 
உறவினர்கள்‌ அவனது புண்ணியங்களைப்‌ பெறுகீறார்கள்‌ என்று அநுகூலர்‌ அடைய 
வேண்டியதாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ புண்யங்கள்‌ எதுவும்‌ இருப்பதாகத்‌ தெரியவில்லையேபெனில்‌ 
வித்யை உண்டாவதற்கு முன்னும்‌ பின்னும்‌ ப்ரபல கர்மத்தால்‌ தடைப்பட்டு பலனைக்‌ 
கொடுக்காமலிருக்கும்‌ ஸுக்ருதங்கள்‌ அனந்தங்கள்‌ இருக்கலாம்‌. மாட்யாயன வசனம்‌ 
இத்தகைய புண்யங்களைப்‌ பற்றியதேயாம்‌. கீழே 4.1.7ல்‌ அழிவதாகவும்‌ ஒட்டாமல்‌ 
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போவதாகவும்‌ சொல்லப்பட்ட புண்ய கர்மங்களும்‌ இவைகளே. ஆக ப்ராரப்‌_த , புண்யங்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ வேறுபட்டவையாய்‌, ப்ரபல கர்மத்தால்‌ தடைசெய்யப்பட்டிருக்கும்‌ பூர்வ ஸஞ்சித 
புண்யங்கள்‌ அழிகின்றன; வித்யை தொடங்கியபின்‌ ஏற்படும்‌ உத்தர புண்யங்களில்‌ 
பலன்‌கொடுக்காமல்‌ தடைபட்டிருக்கும்‌ புண்யங்கள்‌ ஒட்டாமற்போகின்றன எனும்‌ இவ்விரண்டு 


புண்யங்களே ஜ்ஞானியின்‌ அநுகூலர்களை சென்றடைகின்றன என்று தேறுகிறது. 


ஆக இவ்வதிகரணத்தில்‌ ஸ*க்ருதத்திற்கும்‌ அங்லேஷம்‌ உண்டூ என்றதால்‌, 
ஸுக்ருதத்தில்‌ சேர்ந்த அக்னிஹோத்ராதி கர்மங்களை யநுஷ்டிக்கவேண்டாம்‌ என்ற ஆக்ஷேபம்‌ 
வர, உபாஸநார்த்தம்‌ அவைகளையருஷ்டிக்க வேணும்‌ என்று கூறப்பட்டது. 
ப்ராரப்‌_த, கர்மம்‌ அநுபவித்த பின்னரே மோக்ஷம்‌ 

4.1.11. இதரக்ஷபணாதி கரணம்‌ - கீழே உபாஸகனுக்கு பலன்‌ கொடுக்கத்‌ தொடங்காத 
ஸஞ்சித கர்மங்கள்‌ அழிகின்றன என்றது. பலன்‌ கொடுக்கத்‌ தொடங்கிய ப்ராரப்‌_த கர்மங்கள்‌ 
எப்போது அழிகின்றன என்பது பற்றி இவ்வதிகரணத்தில்‌ விசாரிக்கப்படுகிறது. ஸ்ருதி, வித்யை 
உண்டான ஸரீரத்தின்‌ முடிவில்‌ மோக்ஷம்‌ என்றும்‌ ப்ராரப்த கர்மங்களையநுபவித்து முடிக்கும்‌ 


மரீரத்தில்‌ மோக்ஷம்‌ என்றும்‌ மாறுபட்ட கருத்துக்களைக்‌ கூறுவதால்‌ ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “அஸ்மாத்‌ மரீராத்‌ ஸமுத்த_ ரய பரஞ்ஜ்யோதீர்‌ உபஸம்பத்‌_ய' சாந்‌.. 8.12 
என்று மருதி மரணமானால்‌ வைகுந்தம்‌ என்று ஸந்தேஹத்திற்கு இடமில்லாமல்‌ ஸ்பஷ்டமாகச்‌ 
சொல்லியிருப்பதால்‌ வித்யை உண்டான ஸரீராவஸாநத்தில்‌ ப்ராரப்த கர்மங்கள்‌ போகின்றன 
என்றுதான்‌ சொல்லவேணும்‌. 'தஸ்ய தாவதே_வ சிரம்‌ யாவந்நவிமோக்ஷ்யே' காந்‌. 6.14) 
என்கிற ங்ருதி ப்ராரப்த கர்மாவஸாநத்தைச்‌ சொல்லுவதாகத்‌ தோன்றினாலும்‌, “ஏஷ 
ஸம்ப்ரஸாத: அஸ்மாத்‌ மரீராத்‌ ஸமுத்தாய: (சாந்‌. 8.12.2) என்கிற ஸ்ருதி ஏதத்‌ 
தேஹாவஸநத்தை ஸ்பஷ்டமாகச்‌ சொல்லியிருப்பதை யநுஸரித்து அந்த ஸ்ருதியும்‌ வித்யை 


உண்டான ஸரீராவஸநத்தையே சொல்லுவதாகக்‌ கொள்ளவேணும்‌. 


ஸித்‌: பலன்‌ கொடுக்கத்‌ தொடங்கிய ப்ராரப்த கர்மங்கள்‌ எந்த ஜன்மத்தில்‌ அழிகின்றன 
என்பதில்‌ நீங்சயமில்லை. அவை ஒரே ஸமரீரத்தில்‌ அநுபவித்து முடியக்கூடியவையாக 
இருந்தால்‌ அந்த மாரீராவஸாநத்தில்‌ மோக்ஷம்‌. அநேக மரீரங்களில்‌ அநுபவிக்கக்‌ 
கூடியவையாக இருந்தால்‌ அவற்றின்‌ முடிவில்‌ மோக்ஷம்‌. ப்ராரப்த கர்ம பலன்களை 
அநுபவித்தே கழிக்க வேண்டூுமாகையால்‌ அநீயமம்‌ சொல்லப்படுகிறது. தஸ்ய தாவதே_வ 
சிரம்‌' என்கிற ஸ்ருதியில்‌, தேஹத்தைப்‌ பற்றியோ, அவதியைப்‌ பற்றியோ சொல்லவில்லை. 
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'யாவந்‌ ந விமோக்ஷ்யே' என்றதால்‌ ப்ராரப்‌_த , கர்மம்‌ எவ்வளவு காலம்‌ இருக்கிறதோ அதுவரை 
மோக்ஷமில்லை என்றே சொல்லுகிறது. “அஸ்மாத்‌ சரீராத்‌' என்றதால்‌ இப்போதுள்ள ஸரீரம்‌ 
என்று அர்த்தமன்று. காராக்ருஹம்‌ சிறை போன்ற அத்யந்த ஹேயமான இந்தச்‌ மரீரம்‌ 
என்பதைச்‌ சொல்லவே “அஸ்மாத்‌' பதப்ரயோகம்‌. ஜடபரதர்‌, விதுரர்‌, காங்கேயர்‌ முதலான 
ப்ரஹ்மநீஷ்டர்களுக்கு அநேக ஜன்ம ஸரீறி ஸம்பந்தமிருந்ததை மஹாபாரதாதிகளில்‌ 
காண்கிறோம்‌. ஆகையால்‌ ப்ராரப்த கர்மாவஸாந மரீரவஸாநத்தில்தான்‌ மோக்ஷம்‌ என்று 
நீர்ணயிக்கவேணும்‌. அதற்குச்‌ சேர “அஸ்மாத்‌ மரீராத்‌' என்பதற்கு புத்திஸ்தமான ௫ம்‌ 
நினைவில்‌ உள்ள ப்ராரப்த மரீராவஸாநம்‌ என்றே அர்த்தம்‌ சொல்லவேணும்‌. 


முதல்‌ பாத_ச்‌ சுருக்கம்‌: பகவத்‌ உபாஸனம்‌ யாவத_ாயுஷம்‌ திருப்பித்‌ தீருப்பிச்‌ 
செய்யவேணும்‌; பரமாத்மாவை தனக்கு ஆத்மாவாக உபாஸிக்கவேணும்‌; ப்ரதீகங்களை 
பரமாத்மாவாக த்யானம்‌ செய்யலாம்‌; உத்கீதத்தை தேவதையாக த்யானிக்கவேணும்‌; 
உபாஸனத்தை உட்கார்ந்தே செய்யவேணும்‌: உபாஸனம்‌ மரணபர்யந்தம்‌ 
அநுஷ்டிக்கவேணும்‌; உபாஸனம்‌ ப்ரத்யக்ஷ ஸமாநாகார நீலையை அடையும்போது முற்செய்த 
கர்மவினைகள்‌ அழிகின்றன; பின்‌ அறியாமல்‌ செய்யப்படும்‌ பாபங்கள்‌ ஒட்டுவதில்லை. 
ப்ராரப்‌_த, கர்மம்‌ அநுபவித்தபின்‌ மோக்ஷம்‌. ஆக உபாஸகன்‌ ப்ராக்ருத தேஹத்தோடூ 
இவ்வுலகில்‌ இருக்கும்போது வித்‌_யா மஹாத்ம்யத்தால்‌ அவனுக்குண்டாகும்‌ ப_லம்‌ 
இப்பாதத்தில்‌ ஆராய்ந்து நீர்ணயிக்கப்பட்டது. 

நான்காம்‌ அத்யாயம்‌ - இரண்டாம்‌ பாதம்‌ 


உத்க்ராந்தி பாதம்‌ எனப்படும்‌ இப்பாதத்தில்‌ ஜீவன்‌ மரீரத்திலிருந்து வெளிக்கிளம்பும்‌ 
முறை விவரிக்கப்படுகிறது. இதில்‌ முதல்‌ ஏழு அதிகரணங்களில்‌ எல்லார்க்கும்‌ பொதுவான 
உத்க்ராந்தி வெளிக்கிளம்புதல்‌ சொல்லப்படுகிறது. எட்டு முதல்‌ பதினோரு அதிகரணம்‌ வரை 
மோக்ஷமடைபவனுக்குரிய உத்க்ராந்தி கூறப்படுகிறது. 
வாக்‌, இந்த்ரியம்‌ மனஸ்ஸில்‌ சேர்கிறது 

4.2.1. வாக்‌, அதி_கரணம்‌ - சாந்தோக்யத்தில்‌ “அஸ்ய ஸோம்ய புருஷஸ்ய ப்ரயத: 
வாங்மனஸி ஸம்பத்யதே' (6.86) - தேஹத்தை விட்டூக்‌ கிளம்பும்‌ உபாஸகனுடைய வாக்‌ 
மனஸ்ஸில்‌ ஸம்பத்தியையடைகிறது என்று ஓதப்படுகிறது. வாக்‌ இந்த்ரியத்துக்கு மனஸ்ஸில்‌ 
ஸம்பத்தியா, அல்லது வாக்‌ வ்யாபாரத்துக்கு (பேசுவதற்கு ஸம்பத்தியா? ஸம்பத்தி என்பது 


லயமா? அல்லது ஸம்யோகமா (சர்த்தியற என்பது விசாரிக்கப்படுகிறது. 
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பூர்வபக்ஷம்‌: ஸம்பத்தி எனும்‌ பதம்‌ லயமடைவதைக்‌ குறிக்கிறது. கார்யப்‌பொருள்‌ 
காரணத்தில்‌ லயமடைவது தக்கது. வாக்‌ இந்த்ரியத்துக்கு மனஸ்‌ உபாதான காரணமன்று. 
அதனால்‌ இங்கு வாக்‌ மப்தம்‌ வாக்கின்‌ வ்யாபாரமாகிற செயலைக்‌ குறிப்பதாகவே 
கொள்ளவேணும்‌. வாக்‌ வ்யாபாரத்துக்கு மனம்‌ காரணமாவதைப்‌ பார்க்கீறோம்‌. ஆக வாக்கின்‌ 


வ்யாபாரம்‌ தனக்குக்‌ காரணமான மனதில்‌ லயமடைகிறது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. வாக்‌ இந்த்ரியத்துக்கு மனஸ்‌ காரணமன்று என்றதுபோல்‌ 
வாக்‌ வ்யாபாரத்துக்கும்‌ மனஸ்‌ காரணமாகாது. ஆக வாக்‌ வ்யாபாரம்‌ மனதில்‌ லயிக்கிறது 
என்னவொண்ணாது. இங்கு லயம்‌ சொல்லவாண்ணாமையால்‌, ஸம்பத்தி எனும்‌ பதத்திற்கு 
ஸம்யோகம்‌ சேர்த்தி என்றே பொருள்‌ கொள்ளவேணும்‌. வாக்‌ என்பதற்கு வாகிந்த்ரியம்‌ என்று 
ஸாக்ஷாத்தாக அர்த்தம்‌ சொல்லலாம்‌. வாகிந்த்ரியம்‌ செயல்படாதபோதும்‌ மனஸ்‌ 
செயல்படூவதைக்‌ காண்கிறோம்‌. மெளனவ்ரதம்‌ இருப்பவனுக்கும்‌ ஊமைக்கும்‌ வாக்‌ 
வ்யாபாரம்‌ இல்லாவிடிலும்‌ மனஸ்‌ செயல்படுகிறது. ஆக செயலடங்கிய வாக்‌ இந்த்ரியம்‌ 
மனதோடு சேர்கிறது என்றே பொருளாம்‌. (ஸித்தாந்தியாகிய நான்‌ ஸம்பத்தி பதத்துக்கு மட்டும்‌ 
லக்ஷணயா ஸம்யோகார்த்தம்‌ சொல்கிறேன்‌. ஒரு அஸ்வாரஸ்யம்தான்‌. பூர்வபக்ஷி 
விஷயத்தில்‌ இரண்டு அஸ்வாரஸ்யம்‌. பூர்வபக்ஷி வாக்‌ மப்தத்துக்கு லக்ஷணயா அதன்‌ 
வ்யாபாரத்தையும்‌, ஸம்பத்தி மப்தத்துக்கும்‌ க்ஷ்ணயா ஸம்யோகார்த்தத்தையும்‌ சொல்ல 
வேண்டி வருகிறது. வாக்‌ இந்த்ரியம்‌ மனஸ்ஸில்‌ சேர்கிறது என்றதால்‌ எல்லா இந்த்ரியங்களும்‌ 


மனஸ்ஸில்‌ போய்ச்‌ சேர்கின்றன என்று தேறும்‌. 
மனம்‌ ப்ராணனோடு சேர்கிறது 
4.2.2. மனோதீ கரணம்‌ - எல்லா இந்த்ரியங்களோடூ கூடிய மனஸ்‌ ப்ராணனோடூ 


சேர்கிறது என்பது இவ்வதிகரணத்தில்‌ சொல்லப்படுகிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “அந்நமயம்‌ ஹி ஸோம்ய மந: சாந்‌. 6.6.5) எனும்‌ வாக்யத்திலிருந்து மனம்‌ 
அன்னத்தை உபாதான காரணமாகக்‌ கொண்டது என்று தெரிகிறது. அன்னம்‌ ப்ருதி_வீ 
தத்வத்தின்‌ விகாரமே. “தா அந்நம ஸ்ருஜந்த' (சாந்‌. 6.2.4 எனும்‌ வாக்யம்‌ அப்பு ஒலதத்வம்‌ 
அன்னமெனப்படும்‌ ப்ருதி_வியை ஸ்ருஷ்டித்தது என்கிறது. ஆகையால்‌ ப்ருதிவிக்கு அப்பு 
உபாதான காரணமென்றதாயிற்று. “ஆபோமய:ப்ராண: (6.6.5) எனும்‌ வாக்யம்‌ ப்ராணன்‌ 
அப்புவிலிருந்து உண்டாகிறது என்கிறது. ஆக “மனம்‌ ப்ராணனில்‌ ஸம்பத்தியடைகிறது” என்று 
கூறும்‌ வாக்யத்திற்கு மனமானது தன்‌ உபாதான காரணமான ப்ருத்வீதத்வத்தின்‌ மூலமாக 
ப்ராணனுக்கு உபாதானமான அப்புவில்‌ லயிக்கிறது' என்றே பொருள்‌. 
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ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ சரியன்று. “அந்நமயம்‌ ஹி ஸோம்ய மந: ஆபோமய: ப்ராண: 
எனும்‌ வாக்யம்‌ மனம்‌ அன்னத்தால்‌ போஷிக்கப்படுகிறது என்றும்‌, ப்ராணன்‌ ஜலத்தால்‌ 
போஷிக்கப்படுகிறது என்றுமே கூறுகிறது. போஷிக்கப்படுதலாவது செயல்புரியத்தக்கதாக 
ஆக்குதல்‌. இவ்வாக்யம்‌ பூர்வபக்ஷி கூறுவதுபோல்‌ மனம்‌ அன்னத்தீன்‌ விகாரம்‌, ப்ராணன்‌ 
அப்புவின்‌ விகாரம்‌ என்று கூறுகிறதன்று. உண்மையில்‌, மனம்‌ ஸாத்விக அஹங்காரத்தின்‌ 
விகாரம்‌, வாயுரூபமான ப்ராணன்‌ ஆகாயத்தின்‌ விகாரம்‌ என்றே ப்ரமாணங்கள்‌ கூறுகின்றன. 
ஆக இந்த்ரியங்களோடூ கூடிய மனஸ்‌ ப்ராணனோடே சேர்த்தியடைகிறது என்பதே அர்த்தம்‌. 
முதலில்‌ ப்ராணன்‌ ஜீவனுடன்‌ சேர்ந்து பின்‌ அவனுடன்‌ தேஜஸ்ஸில்‌ சேர்கிறது. 

4.2.3. அத்‌ யக்ஷாதி கரணம்‌ - இவ்வதிகரணத்தீல்‌ ப்ராணன்‌ ஜீவனோடூ சேர்வது 
விசாரிக்கப்படுகிறது. சாந்தோக்யத்தில்‌ “மந: ப்ராணே ப்ராணஸ்‌ தேஜஸி: என்று மனம்‌ 
ப்ராணனில்‌ ஒடூங்கிய பிறகு ப்ராணன்‌ தேஜஸ்ஸில்‌ ஒடூங்குகிறது என்று ஓதப்பட்டூள்ளது. 
ப்ராணன்‌ நேரே தேஜஸ்ஸில்‌ சேருகிறதா? அல்லது ஜீவனோடூ சேர்ந்தபின்‌ தேஜஸ்ஸில்‌ 


சேருகிறதா? என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “ப்ராணஸ்‌ தேஜஸி: என்று வேதவாக்யம்‌ ப்ராணன்‌ தேஜஸ்ஸில்‌ 
ஒடுங்குகிறது என்பதை தெளிவாகக்‌ கூறுகையால்‌, ப்ராணன்‌ நேரே தேஜஸ்ஸில்‌ சேருகிறது. 


ஸித்‌: இந்த பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. இந்த்ரியங்களோடு கூடிய மனத்தோடு சேர்ந்த அந்த 
ப்ராணன்‌ (கரணாதீபன்‌' என்று ங்வேதாற்வதர உபநிஷத்தில்‌ சொல்லப்படும்‌ 
இந்த்ரியங்களுக்கு அதி பதியான ஜீவாத்மாவிடமே நேரே சேருகிறது. ஏனென்னில்‌, ங்ருதியில்‌ 
வேறிடத்தில்‌ 'ஏவமேவ இமமாத்மாநம்‌ அந்தகாலே ஸர்வே ப்ராணா அபி ஸமாயாந்தீ ப்ருஹ 
6.3.38) - அரசனை பணியாளர்கள்‌ பின்தொடர்வது போல்‌ மரணகாலத்தீல்‌ எல்லா 
ப்ராணன்களும்‌ ஜீவாத்மாவைப்‌ பின்தொடர்கின்றன என்று ப்ராணன்‌ ஜீவனோடூ சேர்வது 
ஓதப்பட்டுள்ளது. மேலும்‌, “தமுத்க்ரமந்தம்‌ ப்ராணோ அநூத க்ராமதீ' ப்ருஹ 6.4.2 - 
மரணமடையும்போது ஜீவாத்மாவைத்‌ தொடர்ந்து ப்ராணனும்‌ வெளிக்கிளம்புகிறது - என்று 
ஜீவனோடூகூட ப்ராணனுக்கு உத்க்ராந்தி சொல்லப்பட்டுள்ளது. அத்துடன்‌ “கஸ்மிந்‌ 
உத்க்ராந்தே உத்க்ராந்தோ ப விஷ்யாமி கஸ்மிந்வா ப்ரதீஷ்டி தே ப்ரதீஷ்ட ஈஸ்யாமி' ப்ரங்ந 
6.3 என்று ஜீவன்‌ இருந்தால்‌ ப்ராணன்‌ இருக்கும்‌, ஜீவன்‌ இல்லாவிட்டால்‌ ப்ராணன்‌ இராது 
என்ற நிலையும்‌ ஸ்ருதியில்‌ சொல்லப்பட்டூள்ளது. ஆக ப்ராணன்‌ ஜீவனோடுூ சேர்ந்து 
அவனோடு கூடவே தேஜஸ்ஸில்‌ சேருகிறது எனும்‌ விஷயமே “ப்ராணஸ்‌ தேஜஸி: எனும்‌ 
சாந்தோக்ய வாக்யத்தீல்‌ சொல்லப்படுகிறது. யமுநை கங்கையுடன்‌ சேர்ந்து 
கடலையடைந்தாலும்‌, (யபமுநை கடலை அடைகிறது” என்பது எப்படி சரியோ அதே ரீதியில்‌ 
“ப்ராணன்‌ தேஜஸ்ஸில்‌ சேருகிறது' எனும்‌ இந்த வாக்கியமும்‌ பொருந்தியதேயாகும்‌. 
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ஐந்து பூதஸுக்ஷமங்களில்‌ சேருகிறான்‌ 

4.2.4. பூதாதி ,கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ ஜீவஸம்யுக்தனான ப்ராணனுக்கு 
தேஜஸ்ஸில்‌ ஸம்பத்தி சொல்லப்பட்டது. அந்த சேர்த்தி கேவல தேஜஸ்ஸிலா? 
பூ ,தாந்தரங்களோடூ கூடின தேஜஸ்ஸிலா என்பது விசாரிக்கப்படுகிறது இவ்வதிகரணத்தீல்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “ப்ராணஸ்‌ தேஜஸி' என்று தேஜஸ்ஸாகிற ஒரு பூ _தத்திலேயே சேருவதாக 
மருதி தெளிவாகக்‌ கூறுகிறது. ஆக ப்ராணன்‌ தேஜஸ்ஸிலேயே சேருகிறது. 


ஸித்‌: “ப்ருதி_வீமய: ஆபோமய: தேஜோமய:' ப்ருஹ 6.4.5) என்று வேறொரு ஸ்ருதி 
வாக்யத்தில்‌ தேஹத்திலிருந்து கிளம்பும்‌ ஜீவனை பஞ்சபூதமயனாகக்‌ கூறுகையால்‌ ஜீவனோடு 
கூடிய ப்ராணன்‌ பஞ்சபூதங்களின்‌ கூட்டரவில்‌ சேருகிறது என்றே சொல்லவேணும்‌. 
பஞ்சபூதங்கள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ தனித்தனியாக கார்யம்‌ செய்ய ஸமர்த்தங்களாகிறகில்லை. ஆக 
ப்ராணன்‌ தேஜஸ்ஸில்‌ மட்டூம்‌ சேருகிறது என்பது பொருந்தாது. இவ்விஷயத்தை ங்ருதி 
ஸ்ம்ருதிகள்‌ தெளிவாகக்‌ காட்டுகின்றன. “அநேந ஜீவேந ஆத்மநா அநுப்ரவிங்ய நாமரூபே 
வ்யாகரவாணி: தாஸாம்‌ த்ரிவ்ருதம்‌ த்ரிவ்ருதம்‌ ஏகைகாம்‌ கரவாணி' (ந்‌. 6.3.23) ஜீவனை 
யரீரமாகக்‌ கொண்ட பரமாத்மாவால்‌ அந்தந்த அசேதன வஸ்துக்களில்‌ புகுந்து அவற்றுக்கு 
நாமரூபங்கள்‌ கொடுக்கப்படுகின்றன; அதற்காக தேஜஸ்‌ முதலான பூ தங்கள்‌ த்ரிவ்ருத்கரண 
(பஞ்சீகரணத்திற்கும்‌ உபலக்ஷணம்‌ ப்ரக்ரியையாலே ஒன்று சேர்க்கப்படுகின்றன என்று 
ஓதப்பட்டது. ய்ரீவிஷ்ணுபுராணத்தீலும்‌ (.2.52, 53 மிகவும்‌ இளகியதாயும்‌ கடினமாயும்‌ 
தனித்தன்மைகளையுடையதுமான மஹத்முதலானவை ஒன்றோடொன்று சேராமல்‌ 
தனித்தனியே ப்ரஹ்மாண்டத்தையும்‌ அதில்‌ ஜீவராசிகளையும்‌ படைப்பதற்கு ஆற்றல்‌ 
இல்லாமல்‌ அவை ஒன்றோடொன்று கலந்து அண்டத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கின்றன' என்று 
சொல்லியுள்ளது. ஆக, “ப்ராணஸ்தேஜஸி' என்றவிடத்தீல்‌ தேஜஸ்‌ மப்தம்‌ மற்ற பூதங்களோடூ 
கூடிய த்ரிவ்ருத்கரணம்‌ செய்யப்பட்ட தேஜஸ்ஸையே குறிக்கிறது. ஆக ப்ராணன்‌ எல்லா 
பூ ,தஸுக்ஷ்மங்களோடூமே சேருகிறது என்றே தேறும்‌. அதாவது ப்ராணனோடே சேர்ந்த 
ஜீவாத்மா பஞ்சபூத ஸ்்ஷ்மங்களில்‌ சேருகிறான்‌ என்று கருத்து. 

4.2.5. ஆஸ்ருத்யுபக்ரமாதீ கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணங்களில்‌ உத்க்ராந்தி ப்ரகாரம்‌ 
சொல்லப்பட்டது. இவ்வதிகரணத்தில்‌, உத்க்ராந்தி உபாஸகன்‌ அநுபாஸகன்‌ இருவருக்கும்‌ 


ஸமானமா? அல்லது அநுபாஸகனுக்கு மட்டும்தானா? என்பது விசாரிக்கப்படுகிறது. 
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பூர்வபக்ஷம்‌: ப்ரஹ்மஜ்ஞானி அல்லாதவனுக்கே உத்க்ராந்தி. “யதா ஸர்வே 
ப்ரமுச்யந்தே காமா யே$ஸ்ய ஹ்ருதி ஸ்தீ_தா: | அத, மர்த்யோ அம்ருதோ ப வதீ அத்ர 
ப்ரஹ்ம ஸமங்நுதே || கட 2.6.14, ப்ருஹ 6.4.7) எப்போது இவனுடைய நெஞ்சிலுள்ள 
எல்லா விருப்பங்களும்‌ நீங்குகின்றனவோ, அப்போதே மனிதன்‌ மோக்ஷமடைகிறான்‌; 
இங்கேயே ப்ரஹ்மத்தையடைகிறான்‌ என்று வித்வானுக்கு இந்த மரீரத்திலிருக்கும்‌ போதே 
அம்ருதத்வமும்‌, ப்ரஹ்மப்ராப்தியும்‌ ஸ்பஷ்டமாகச்‌ சொல்லியிருக்கையாலே, வித்வானுக்கு 
உத்க்ராந்தி கிடையாது. ஆக உத்க்ராந்தியைச்‌ சொல்லும்‌ ஸ்ருதி வாக்யங்கள்‌ 
அவித்வானைப்‌ பற்றியதே. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ப்ரஹ்மநாடியில்‌ ப்ரவேமிப்பதற்கு முன்வரை 
ப்ரஹ்மோபாஸகனுக்கும்‌ மற்றவர்க்கும்‌ உத்க்ராந்தி ஸமமானதே. கடோபநீஷத்தில்‌, 
“ஹ்ருதயத்தீற்கு நூற்ஹாரு நாடிகள்‌ உண்டு. அவைகளில்‌ ஸுஷும்நை எனும்‌ ஒரு ப்ரஹ்ம 
நாடி சிரஸ்ஸை நோக்கிச்‌ செல்கிறது. அதன்‌ வழியாக மேலே செல்கிறவன்‌ மோக்ஷமடைகிறான்‌. 
மற்ற நாடிகள்‌ பலவிதமாகக்‌ குறுக்கே போகும்‌ ஸம்ஸார மார்க்க ங்களுக்கு பயன்படுகின்றன” 
2.6.19 என்று ப்‌_ரஹ்மஜ்ஞானிக்கு மூர்த்த ந்ய நாடியாலே மோக்ஷத்தை ஓதீயுள்ளதால்‌ 
அவனுக்கும்‌ உத்க்ராந்தி உண்டு. பூர்வபக்ஷி எடுத்துள்ள வாக்யத்தில்‌ “அம்ருதோ ப வதீ' என்று 
இங்கு மோக்ஷமடைவதாகச்‌ சொன்னது, இந்த ஸரீரேந்த்ரியங்கள்‌ நீங்காமலிருக்கும்‌ போதே 
இவன்‌ அடையும்‌ புண்யபாபங்களின்‌ அங்லேஷ விநாமங்களைக்‌ கருதியே என்னவேணும்‌. 
'அத்ர ப்‌ ரஹ்ம ஸமங்நுதே' இவ்வுலகிலேயே ப்ரஹ்மத்தையடைகிறான்‌ என்றதும்‌ உபாஸகன்‌ 
அடையும்‌ ப்ரஹ்மாநுபவத்தைக்‌ கருத்தில்‌ கொண்டே சொன்னதாகக்‌ கொள்ள வேணும்‌. 
கடோபநீஷத்தில்‌, 'தயோர்த்‌ வ மாயந்‌ அம்ருதத்வமேதீ' (2.6.16) என்று மோக்ஷமடைபவனுக்கு 
ஸ்பஷ்டமாக உத்க்ராந்தி சொல்லப்பட்டூள்ளதால்‌ அதற்குச்‌ சேர பூர்வபக்ஷி எடுத்த வாக்யத்திற்கு 
மேல்‌ கூறியபடி பொருள்‌ கொள்ளவேணும்‌. 


உபாஸகனுக்கு உபாஸனம்‌ நீறைவடைந்தவுடன்‌ மோக்ஷம்‌ கிட்டுவதில்லை; அவனது 
ப்ராரப்‌_த , கர்மம்‌ முடிவுறும்‌ ஜந்மத்தில்தான்‌ கிடைக்கிறது. அதுவரை இவனுக்கு ஸம்ஸாரம்‌ 
உள்ளது. ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ “அத்ர ப்ரஹ்ம ஸமங்நுதே' (6.4.2) என்ற பிறகு 
ப்ரஹ்மஜ்ஞானி இவ்வுலகிலிருந்து விடுபட்டு அர்ச்சிராதி க_தீயாலே மேலுள்ள 
பரமபதத்தையடைகிறான்‌' என்று ஓதுகையாலே டுத்த பாதத்தில்‌ இது விவரிக்கப்படுகிறது, 
இவ்வுலகிலேயே கிடைப்பதாகச்‌ சொல்லப்படும்‌ மோக்ஷம்‌ ஸுக்ருத துஷ்க்ருதங்களின்‌ 
அஸ்லேஷ விநாறங்களே என்னவேணும்‌. அர்ச்சிராதிகதியில்‌ சந்திரன்‌ இவனை கோ$ஸி - 
நீயார்‌ என்று கேட்பதாகவும்‌ உபாஸகன்‌ அவனுக்கு பதில்‌ சொல்வதாகவும்‌ கெளஷீதகீ உபநிஷத்‌ 
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தெரிவிப்பதால்‌, அர்ச்சிராதிகதியில்‌ ஸு*க்ஷம ஸரீரம்‌ உண்டு என்பதும்‌, அர்ச்சிராதி கதி முடியும்‌ 
வரை இவனுக்கு ஸ்்ஷ்ம ஸரீரம்‌ இருப்பதாலேயே ஸம்ஸார ஸம்பந்தம்‌ தொடர்கிறதென்றும்‌ 
தெரிகையாலே, இவ்வுலகிலேயே மோக்ஷம்‌ ஏற்படவில்லை என்று தெரிகிறது. ஆக ஜீவன்முக்தி 
வாதம்‌ பொருந்தாதது என்றதாயிற்று. 


உடல்‌ முழுதும்‌ ஒரு சீராக இருக்கும்‌ உஷ்ணம்‌ மரணமடையும்போது உடலில்‌ ஓரிடத்தில்‌ 
மட்டும்‌ காணப்படுவதால்‌, உஷ்ணம்‌ காணப்படும்‌ இடத்திலிருந்து ஸ்க்ஷ்ம தேஹம்‌ ஜீவனுடன்‌ 
வெளிக்கிளம்புகிறது என்பது விளங்கும்‌. இப்படி ஸ்தூல ஸரீரத்தில்‌, ஸக்ஷ்ம மரீரமிருப்பது 
பொருந்த வேணுமாகில்‌, இவ்வுலகிலேயே கிடைப்பதாகச்‌ சொல்லப்படூம்‌ மோக்ஷம்‌ 
தேஹஸம்பந்தம்‌ நீங்கிய பிறகு ஏற்படும்‌ மோக்ஷமன்று என்னவேணும்‌. மரணமடையும்‌ போது 
தேஹத்தீன்‌ மற்ற இடங்களில்‌ காணப்படாது ஓரிடத்தில்‌ காணப்படும்‌ உஷ்ணம்‌ ஸ்க்ஷ்ம 
யரீரத்தினுடையதே; ஸ்தூல தேஹத்தினுடையதன்று. ஸ்தூல மாீரத்தினுடையதாக இருந்தால்‌ 
“ஸந்தாபயதி ஸ்வம்‌ தேஹம்‌ ஆபாத தல மஸ்தகம்‌: என்றபடி உள்ளங்கால்‌ முதல்‌ 
உச்சந்தலைவரை அந்த உஷ்ணம்‌ இருக்கவேணும்‌. அவ்விதம்‌ இல்லை. ஆக 
உபாஸகனுக்கும்‌ உத்க்ராந்தி உண்டு; ஸுஷும்நா நாடி ப்ரவேமத்துக்கு முன்வரை 
உபாஸகனுக்கும்‌ மற்றவர்க்கும்‌ உத்க்ராந்தி ஸமமானதே என்று விவரித்ததாயிற்று. 


ந தஸ்ய ப்ராணா உத்க்ராமந்தி' ப்ருஹ 6.4.6) எனும்‌ மருதிவாக்யத்திற்கு ப்ராணன்‌ 
தேஹத்தை விட்டூ வெளிக்கிளம்புவதீல்லை என்று பொருளன்று. இப்ரகரணத்தில்‌ தேஹத்தைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசாதே ஜீவனைப்‌ பற்றியே பேசுகையால்‌, “தஸ்ய ப்ராணா: என்பதற்கு “அந்த ப்ராணன்‌ 
ஜீவனிடமிருந்து வெளிக்கிளம்புவதில்லை' என்றே பொருள்‌ கொள்ளவேணும்‌. அர்ச்சிராதீ கதி 
வழியே செல்லவிருக்கும்‌ இவனுக்கு அப்படிச்‌ செல்வதற்காகவே ப்ராணன்‌ இவனோடு கூடவே 
இருக்கிறது; இவனை விட்டூக்‌ கிளம்புவதீல்லை. இதைக்‌ கருதியே இவ்வுபநீஷத்தின்‌ 
மாத்‌ _யந்தி_ நாக _£ பாடத்தில்‌ வேதபுருஷன்‌ “ந தஸ்மாத்‌ ப்ராணா உத்க்ராமந்தீ' (அந்த 
உபாஸகனிடமிருந்து ப்ராணன்‌ வெளிக்கிளம்புவதில்லை என்று ஸ்பஷ்டமாக வாக்யத்தை 
அமைத்தீருக்கிறான்‌. ஆக அர்ச்சிராதிகதி வழியாகச்‌ சென்று உபாஸகன்‌ 
ப்ரஹ்மத்தையடையும்‌ வரையில்‌ அவனிடமிருந்து ப்ராணன்‌ வெளிக்கிளம்புவதில்லை என்பதே 
இவ்வுபநீஷத்‌ வாக்யத்தின்‌ அர்த்தம்‌. 

ஜ்ஞானிக்கு தேஹத்திலிருந்து உத்க்ராந்தி உண்டு எனும்‌ விஷயம்‌ ஊர்த்‌ வமேக: ஸ்தீத: 
தேஷாம்‌ யோ பி த்வா ஸுர்யமண்ட லம்‌ | ப்‌ ரஹ்மலோகமதீக்ரம்ய தேந யாதி பராம்‌ கதிம்‌ || 
(பாஜ்ஞவல்க்ய ஸ்ம்ருதி - நாடிகளுள்‌ எந்த நாடி மேல்‌ நோக்கிப்‌ போகிறதோ அதன்மூலம்‌ 
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ஸுர்ய மண்டலத்தைப்‌ பிளந்து கொண்டூ சென்று, நான்முகனின்‌ உலகையும்‌ தாண்டி 
பரமபதத்தையடைகிறாண்‌ என்று ஸ்ம்ருதியிலும்‌ சொல்லப்பட்டுள்ளது. ஆக ஜ்ஞானிக்கும்‌ 
உத்க்ராந்தி உண்டு என்றதாயிற்று. 
பூதஸக்ஷ்மங்கள்‌ ஹ்ருதயத்திலுள்ள பரமாத்மாவிடம்‌ சேர்கின்றன 

4.2.6. பரஸம்பத்த்யதி கரணம்‌ - இவ்வதீகரணத்தில்‌ ஜீவனோடுூ கூடிய பூதஸுக்ஷ்மங்கள்‌ 
பரமாத்மாவோடூ சேர்வது சொல்லப்படுகிறது. கீழ்‌ அதிகரணங்களில்‌ சொல்லியபடி 
இந்த்ரியங்களோடும்‌, ப்ராணனோடும்‌, ஜீவனோடும்‌ சேர்ந்த பூத ஸ₹க்ஷ்மங்கள்‌ அஜ்ஞானி 
விஷயத்தில்‌ அவனது கர்மத்தை ஒட்டியும்‌, ஜ்ஞானி விஷயத்தில்‌ அவனது வித்யையை 
அநுஸரித்தும்‌ முறையே ஸ்வர்க்காதீ லோகங்களுக்கோ பரமபதத்துக்கோ போகின்றனவா 
அல்லது ஹார்த்தனிடம்‌ ஹ்ருதயவாஸி சேர்கின்றனவா என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: நாடி ப்ரவேயத்திற்கு முன்பு, உத்க்ராந்தி காலத்தில்‌ ஹார்த்தனையடைந்து 
ஜீவன்‌ அநுபவிக்க வேண்டிய ஸுகது:க்கங்கள்‌ ஒன்றுமில்லாததால்‌, பூதஸ்க்ஷ்மங்கள்‌ 
பரமாத்மாவிடம்‌ சேராமலே, அவனவன்‌ கர்மத்தை ஒட்டியோ வித்யையை அநுஸரித்தோ, அந்த 
ஜீவனுக்குரிய பேறுகளை அடைவிக்கச்‌ செல்கின்றன. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. பூதஸ”*க்ஷ்மங்கள்‌ பரமாத்மாவிடமே சேர்கின்றன. ஸ்ருதி 
'தேஜ: பரஸ்யாம்‌ தே_வதாயாம்‌' (சாந்‌. 6.8.0 அந்த பூதஸுக்ஷ்மங்கள்‌ ஹ்ருதயத்திலிருக்கும்‌ 
அந்தர்யாமியான பரமாத்மாவிடம்‌ சேர்கின்றன என்கிறது. பரமாத்மாவையடைந்து ஜீவன்‌ 
அநுபவிக்க வேண்டிய இன்பதுன்பங்கள்‌ ஏதுமில்லை என்று பூர்வபக்ஷி சொல்வது சரியன்று. 
மேலெடுத்த ங்ருதிக்கநுகுணமாக நாம்‌ பயனை கல்பிக்கலாம்‌. விழித்தீருக்கும்போது 
அநுபவித்த துன்பங்களால்‌ ஏற்பட்ட ஆயாஸம்‌ நீங்குவதற்கு தூங்கும்போது பரமாத்மாவிடம்‌ 
சேர்வதுபோல்‌, ஸ்ருஷ்டி கால துக்காநுபவத்தால்‌ உண்டான ஆயாஸம்‌ நீங்குவதற்கு 
ப்ரளயகாலத்தில்‌ பரமாத்மாவையடைவது போல்‌, மரண காலத்தீல்‌ த்ரிஸ்தூணத்தை 
முதுகைலும்பைக்‌ கடைந்து பூதஸுக்ஷமங்களை யெடுக்கும்போது உண்டாகும்‌ ங்ரமம்‌ நீங்க 
உத்க்ராந்தியின்‌ இடையில்‌ பூதஸுக்ஷ்மங்களோடு சேர்ந்த பின்பு, நாடீ ப்ரவேயத்திற்கு முன்பு, 
ஜீவன்‌ பரமாத்மாவிடம்‌ சேர்கிறான்‌. இப்படி ங்ரமம்‌ தீர்தலே பயனாம்‌. ஆக ஜீவனோடுூ கூடிய 


பூதஸக்ஷமங்கள்‌ ஹ்ருதயத்திவுள்ள பரமாத்மாவோடூ சேர்கின்றன. 
பரமாத்மாவோடு சேர்த்தீயே; லயமன்று 


4.2.7. அவிப ஈக தி, கரணம்‌ - முற்கூறியவனைத்தும்‌ ஹ்ருதயத்தீலுள்ள 
பரமாத்மாவோடூ சேர்த்தியடைகின்றன; லயமடைவதில்லை என்கிறது இவ்வதிகரணத்தில்‌. 
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ஹ்ருதயத்திலுள்ள பரமாத்மாவிடம்‌ சொல்லப்படும்‌ ஸம்பத்தி, உபாதான காரணமான 
அவனிடம்‌ லயமடைவதா? அல்லது பிரித்துப்பேவாண்ணாததொரு சேர்த்தியா? என்பது 


ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: பரமாத்மா பூதஸுக்ஷ்மங்களுக்கு உபாதான காரணமாகையால்‌, ஸம்பத்தி 
அடைவதாக ஸ்ருதி சொல்வதற்கு லயம்‌: என்றே பொருள்‌ கொண்டு, பூதஸ்க்ஷ்மங்கள்‌ 


பரமாத்மாவிடம்‌ லயமடைகின்றன என்றே கொள்ளவேணும்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. “வாங்மநஸி ஸம்பத்‌_யதே' என்ற வாக்யத்திலுள்ள 
ஸம்பத்யதே எனும்‌ பதத்தையே “தேஜ: பரஸ்யாம்‌ தே_வதாயாம்‌' எனும்‌ வாக்யத்தீலும்‌ 
சேர்த்துக்கொண்டு அர்த்தம்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. அங்கு அப்பதத்துக்கு அவிபாகம்‌ பிரிக்க 
முடியாத ஒரு சேர்க்கை என்றே பொருள்‌. ஆகையால்‌ மரணகாலத்தில்‌ பூதஸுக்ஷ்ங்களை 
கடைந்து எடுக்கும்போது உண்டாகும்‌ ஆயாஸம்‌ தீர, உத்க்ராந்தியின்‌ இடையில்‌ பூத 
ஸுக்ஷமங்களோடுூ சேர்ந்த பின்பு, நாடீ ப்ரவேமத்துக்கு முன்பு, ஜீவன்‌ அந்தர்யாமியான 
பரமாத்மாவோடு பிரிக்க முடியாதபடி சேர்கிறான்‌ என்றே பொருள்‌ கொள்ளவேணும்‌. 


உபாஸகனுக்கு வித்‌_யாப_லடபூத உத்க்ராந்தி விசேஷம்‌ 

4.2.8. ததே கோதி கரணம்‌ - இதுவரையில்‌ உபாஸனம்‌ பண்ணுமவர்களுக்கும்‌ 
உபாஸனம்‌ பண்ணாதவர்களுக்கும்‌ மரணமடையும்போது ஸமமான உத்க்ராந்தி 
சொல்லப்பட்டது. இவ்வதிகரணத்தில்‌ ஸ்தூல தேஹத்தீலிருந்து வெளிக்கிளம்பும்‌ வித்வானுக்கு 
வித்‌_யாப_லபூத உத்க்ராந்தி விசேஷம்‌ சொல்லப்படுகிறது. கட ங்ருதியில்‌ 2.6.16 சொல்லியபடி 
வித்வானுக்கு ஸுஷும்நா நாடி மூலமாகவே கமனம்‌ த்க்ராந்தி சொல்லப்படுகிறது என்று 
நீயமம்‌ சொல்ல வேண்டுமா? நீயமமில்லாமல்‌ சக்ஷுராதி எந்த நாடி மூலமும்‌ கமனம்‌ 


ஸம்பவிக்குமா? என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: நூற்றொரு நாடிகளில்‌ மூர்த்‌ ந்ய நாடி மூலம்‌ தான்‌ வித்வான்‌ போகிறான்‌; 
மற்றவர்கள்‌ மற்றவைகளால்தான்‌ போகிறார்கள்‌ என்று நியமம்‌ சொல்ல முடியாது. நூற்றொரு 
நாடிகளும்‌ அத்யந்தம்‌ ஸ்க்ஷ்மமானவை. வெளிச்சமின்றி இருட்டித்திருக்கும்‌ ஹ்ருதய 
ப்ரதேயத்தில்‌ அந்த நாடிகளில்‌ ஸுஷும்நா நாடியை பிரித்தறிவது கடினம்‌. ஆக உபாஸனம்‌ 
பண்ணிய ஜீவன்‌ மூர்த்த ந்ய நாடியினால்தான்‌ போகிறான்‌ என்று சொல்ல முடியாது. 
'கயோர்த்‌ வமாயந்‌ அம்ருதத்வமேதீ' கட 2.6.19 என்கிற ஸ்ருதி மூர்த்த ந்ய நாடியினாலும்‌ 
யதேச்சையாக போகும்படி நேரலாம்‌ என்பதையே அநுவாத ம்‌ செய்கிறது. 
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ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. உபாஸகன்‌ உபாஸனம்‌ பண்ணும்போதே “சிரஸ்ஸை 
நோக்கிச்‌ செல்லும்‌ மூர்த்த ந்ய நாடியின்‌ வழியாகவே இந்த ஸ்தூல மரீரத்தீனின்று 
வெளிக்கிளம்பி அர்ச்சிராதி மார்க்கத்தாலே சென்று பரமாத்மாவையடையப்‌ போகிறேன்‌” என்று 
தினந்தோறும்‌ அநுஸந்திக்கிறான்‌. வித்யையின்‌ மஹிமையாலும்‌ தினமும்‌ கதி சிந்தனம்‌ 
பண்ணுகையாலும்‌ இந்த ஜீவன்‌ ஹார்த்தனால்‌ அநுக்ரஹிக்கப்பட்டவனாகிறான்‌. இவனுக்கு 
ஹார்த்தன்‌ ஹ்ருதயத்தின்‌ முன்பாகத்தில்‌ அந்த ப்‌_ரஹ்மநாடி த்வாரம்‌ இருக்குமிடத்தில்‌ 
இருளை நீக்கி ப்ரகாமப்படூத்திக்‌ காட்டுகிறான்‌. ஜ்ஞானியானவன்‌ அதையறிந்து அதன்‌ 
வழியாகத்‌ தானே வவளிக்கிளம்புகிறான்‌. ஆக ஸுஷும்நா நாடி மூலமாகவே போகிறான்‌. இந்த 
நீயமத்தைத்‌ தான்‌ 'தயோர்த்‌ வமாயந்‌' என்கிற ங்ருதி சொல்கிறது. 
உபாஸகன்‌ ஸுர்யகிரணங்கள்‌ வழியாகச்‌ செல்கிறான்‌ 

4.2.9. ரயம்யநுஸாராதிகரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ மோக்ஷமடையும்‌ உபாஸகன்‌ 
ஹ்ருதயத்திலிருந்து மூர்த்த,ந்ய நாடி, வழியாக வெளிக்கிளம்புகிறான்‌ என்று சொல்லிற்று. 
இவ்வதிகரணத்தில்‌, வெளிக்கிளம்பியபின்‌ ஆதீத்யரஸ்மி ஸுூர்யகிரணங்கள்‌ வழியாகவே 
மேலே செல்கிறான்‌ என்கிறது. “அத_யத்ரைத த_ஸ்மாச்ச _ரீராத்‌ ஸமுத்க்ராமதீ, அத: ஏதைரேவ 
ரஸ்மிபி: ஊர்த்‌ வமாக்ரமேத' சாந்‌. 8.6.5) உபாஸகன்‌ இந்த மரீரத்திலிருந்து வெளிக்கிளம்பும்‌ 
போது இந்த ஸுூர்யகிரணங்களின்‌ வழியாகவே மேலே செல்கிறான்‌ எனும்‌ வேதவாக்யம்‌ இரவு 
பகல்‌ ஆகிய எல்லாக்காலங்களிலும்‌ உபாஸகன்‌ ஸுர்யகிரணங்கள்‌ வழியாகவே செல்கிறான்‌ 
என்கிறதா? அல்லது ஸுர்யகிரணங்கள்‌ கண்ணால்‌ காணப்படும்‌ பகலில்‌ மாத்திரம்‌ அதின்‌ 


வழியாகச்‌ செல்கிறான்‌ என்கிறதா? என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: இரவில்‌ ஸுர்யகிரணங்கள்‌ இல்லாததால்‌ இரவில்‌ மரணமடையும்‌ 
உபாஸகன்‌ ஸூர்யகீரணங்கள்‌ வழியாக மேலே செல்கிறான்‌ என்னவொண்ணாது. “ஸ யாவத்‌ 
க்ஷிப்யேந்‌ மந: தாவதாதி_த்யம்‌ க_ச்ச_தீ' மரித்தவன்‌ மநோவேகத்தீல்‌ ஆதீத்யனையடைகிறான்‌ 
என்கையாலே, இரவு மரித்தவன்‌ மறுநாள்‌ காலை ஸுர்யன்‌ உதீத்தபிறகு ரஸ்மித்வாரா 
போகிறான்‌ என்னவும்‌ வொண்ணாது. ஆக அவன்‌ வேறுவழியாகவே மேலே செல்கிறான்‌. 


“அத, யத்ர என்று தொடங்கும்‌ வேதவாக்யம்‌ பகலில்‌ மரணமடைந்த உபாஸகன்‌ விஷயமானது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ப்ரஹ்மஜ்ஞானியான உபாஸகன்‌ இரவுபகல்‌ எல்லாக்‌ 
காலங்களிலும்‌ ஸுர்யகீரணங்கள்‌ வழியாகவே மேலே செல்கிறான்‌. ஏனெனில்‌, 'ஏதைரேவ 
ரஸ்மிபி: ஊர்த்‌ வமாக்ரமதே' இந்த ஸு*ர்யகீரணங்கள்‌ வழியாகவே மேலே கீளம்புகிறான்‌ என்று 
ஏவகாரமிட்டூக்‌ கூறுகையாலே எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ ஸுர்யகிரணங்கள்‌ வழியாகவே 
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செல்கிறான்‌ என்றே கொள்ளவேணும்‌. பகலில்‌ மாத்தீரம்‌ அவ்வழியாகச்‌ செல்வதாகக்‌ 
கொண்டால்‌ ஏவகாரம்‌ பொருளற்றதாகும்‌. இரவு வேளையில்‌ ஸுர்யகீரணங்கள்‌ இல்லை 
என்பது சரியல்ல. அவ்வேளையிலும்‌ ஸுர்யகீரணங்கள்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரியாமல்‌ 
இருக்கிறதென்பது கோடைகால இரவு வேளைகளிலும்‌ உஷ்ணம்‌ காணப்படூவதிலிருந்து 
தெரிகிறது. பனிக்காலத்தில்‌ பனி அதிகமாகயிருப்பதால்‌ உஷ்ணம்‌ உணரப்படாமல்‌ அடங்கி 
நிற்கிறது. ஸுர்யன்‌ அஸ்தமித்தான்‌ என்றால்‌ “விளக்கு அணைந்துவிட்டது' என்பதுபோல்‌ 
அர்த்தமன்று. நாம்‌ இருக்கும்‌ ப்ரதேயத்தில்‌ ஸூர்யன்‌ கண்ணுக்குத்‌ தெரியாமல்‌ 
மறைந்துவிட்டான்‌; வெகுதூரத்தில்‌ இருக்கிறான்‌ என்றே அர்த்தம்‌. ஆக ஸுர்யன்‌ 
எப்போதுமிருக்கிறான்‌; அவனது கிரணமும்‌ எப்போதுமிருக்கிறது. ஆக இரவு வேளையில்‌ 
மரணமடையும்‌ ஜ்ஞானியும்‌ ஸுர்யகிரணங்களின்‌ வழியாகவே மேலே செல்கிறான்‌. இரவு 
வேளையில்‌ மரணமடைபவன்‌ வேறு வழியாகச்‌ செல்கிறான்‌ என்பதற்கு ப்ரமாணமில்லை. 
சாந்தோக்யதீல்‌ 8.6.2 “தத்‌, யத என்று தொடங்கும்‌ வாக்யத்தில்‌ “பெரிய சாலை 
இருமுனைகளிலும்‌ இரு க்‌, ராமங்களை இணைப்பது போலே, ஸுர்யனின்‌ கிரணங்கள்‌ 
இவ்வுலகம்‌ அவ்வுலகம்‌ எனும்‌ இரு உலகுக்கும்‌ செல்கின்றன. அக்கிரணங்கள்‌ 
ஸுர்யனிடமிருந்து பரவி இந்த நாடிகளில்‌ ப்ரவேமிக்கின்றன. இந்த நாடிகளிலிருந்து பரவி 
ஸுர்யனிடம்‌ ப்ரவேயிக்கின்றன” என்று நாடிகளுக்கும்‌ ஸூர்யகிரணங்களுக்கும்‌ எப்போதும்‌ 
ஸம்பந்தமிருப்பது கூறப்படுகையால்‌ இரவிலும்‌ ஸூர்யகிரணங்கள்‌ உண்டு என்று தெரிகிறது. 
ஆக, இரவிலும்‌ ஸூர்யகீரணங்கள்‌ இருக்கிறபடியால்‌ இரவோடு பகலோடுூ வாசியற எக்காலத்தில்‌ 
மரணமடைந்தாலும்‌ ப்ரஹ்மஜ்ஞானி தேஹத்தை விட்டுக்கிளம்பியபின்‌ ஸுர்யகிரணங்கள்‌ 


வழியாகவே மேலே சென்று பரமாத்மாவையடைகிறான்‌ என்றதாயிற்று. 
ஜ்ஞானி இரவு மரணமடைந்தாலும்‌ ப்ரஹ்ம ப்ராப்தி உண்டு 

4.2.10. நியாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ ஜ்ஞானி இரவு மரணமடைந்தாலும்‌ 
ஸுர்யகிரணங்கள்‌ வழியாகவே மேலே செல்கிறான்‌ என்றது. இவ்வதீகரணத்தில்‌ ஜ்ஞானிக்கு 
இரவு மரணம்‌ ஏற்பட்டாலும்‌ ப்ரஹ்மப்ராப்தி உண்டூ என்கிறது. 


பூர்வபக்ஷம்‌: இரவு மரணமடைவதை மாஸ்த்ரம்‌ நிந்தித்திருப்பதால்‌, ராத்ரியில்‌ 
மரிப்பவனுக்கு ப்ரஹ்மப்ராப்தீ கிடையாது. 'தீ_வாச மாக்பைக்ஷய்‌ ச உத்தராயணமேவச | 
முமூர்ஷதாம்‌ ப்ரமஸ்தாநீ விபரீதம்‌ து க_ர்ஹிதம்‌' - மரணமடைபவர்களுக்கு பகல்‌, வளர்பிறை, 
உத்தராயணம்‌ இவை €யர்கதி_யை விளைக்கையாலே சிறந்தவை; மாறாக இரவு, தேய்பிறை, 
தக்ஷிணாயனம்‌ இவற்றில்‌ மரணமடைவது (தாழ்ந்த க_தீயை விளைக்குமாகையாலே 
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தாழ்ந்தது என்று ப்ரமாணமிருப்பதால்‌ பரமபுருஷார்த்தமான ப்ரஹ்மப்ராப்தி இரவு 
மரிப்பவனுக்கு ஸித்தியாது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. மோக்ஷமடையும்‌ ஜ்ஞானிக்கு தேஹமிருக்கும்‌ 
வரையிலேயே கர்மத்தோடூ தொடர்பு; தேஹத்துக்கு காரணமான ப்ராரப்‌ த, கர்மம்‌ முடியும்‌ 
வேளை இரவாக இருந்தாலும்‌ அப்போதே மோக்ஷம்‌ விளையத்‌ தடையில்லை. இவ்விஷயம்‌ 
“தஸ்ய தாவதே_வ சிரம்‌ யாவந்ந விமோக்ஷ்யே அத ஸம்பத்ஸ்யே' (சாந்‌. 6.14.2) 
ப்ரஹ்மஜ்ஞானிக்கு மரீரம்‌ விடும்வரையிலேயே காலதாமதம்‌. மரீரம்‌ விட்டவுடன்‌ 
ப்ரஹ்மத்தையடைகிறான்‌ என்று ங்ருதியில்‌ சொல்லப்பட்டது. “தீ வாச மாக்லபக்ஷங்ச எனும்‌ 
வசனம்‌ அஜ்ஞானிகளைப்‌ பற்றியதேயாம்‌. ஆக, இரவில்‌ மரணமடைந்த ஜ்ஞானியும்‌ 
மோக்ஷமடையத்‌ தடையில்லை. 
த _கூரிணாயணத்தில்‌ மரணமடைந்தாலும்‌ உபாஸகன்‌ மோக்ஷமடைகிறான்‌ 

4.2.11. த க்ஷிணாயநாதீ கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தீல்‌ இரவில்‌ மரித்த 
ப்ரஹ்மஜ்ஞானிக்கும்‌ ப்ரஹ்மப்ராப்தி உண்டு என்றது. இவ்வதிகரணத்தில்‌ உபாஸகன்‌ 
த_க்ஷ்ணாயனத்தில்‌ மரணமடைந்தாலும்‌ அவனுக்கு ப்ரஹ்மப்ராப்தி உண்டென்கிறது. ராத்ரி 
மரணத்தைப்போலே தக்ஷ்ணா£யன மரணமும்‌ இகழப்பட்டிருக்கையால்‌, தக்ஷிணாயணத்தீல்‌ 


மரணம்‌ ஸம்பவிக்கில்‌ உபாஸகனுக்கு ப்ரஹ்மப்ராப்தி உண்டா? இல்லையா? என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “அத_யோ தக்ஷிணே ப்ரமீயதே பித்ருணாமேவ மஹிமாநம்‌ க_த்வா 
சந்த்‌_ரமஸஸ்‌ ஸாயுஜ்யம்‌ க_ச்ச_தீ' (தை.நற - வித்‌_யாநீஷ்டடன்‌ தக்ஷிணாயனத்தீல்‌ 
மரணமடைந்தால்‌ சந்த்ரனையடைந்து பித்ருக்களின்‌ போகத்தையடைகிறான்‌ எனும்‌ 
வேதவாக்யத்தில்‌ த க்ஷணாயனத்தீல்‌ மரணமடைந்தவனுக்கு சந்த்‌ ரப்ராப்தீ 
சொல்லப்பட்டூள்ளது. சந்த்ரனையடைந்தவனுக்கு “அத, ஏதமேவ அத்‌ வாநம்‌ புநர்‌ 
நீவர்த்தந்தே' சாந்‌. 5.10.5) என்று இந்த ஸம்ஸாரத்துக்கு புநராவ்ருத்தி (தீரும்பி வருதல்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது. மேலும்‌, ப்ரஹ்மஜ்ஞானியான பீ ஷ்மர்‌ தகக்ஷிணாயனத்தில்‌ மரணமடைவதை 
ஒத்திவைத்து உத்தராயணத்தை எதீர்பார்த்திருந்தார்‌ என்று மஹாபாரதத்தில்‌ காண்கிறது. 
இக்காரணங்களால்‌ த _க்ஷிணாயனத்தீல்‌ மரணமடைந்த உபாஸகனுக்கு ப்ரஹ்மப்ராப்தி 


இல்லை என்று தேறுகிறது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. முன்‌ அதிகரணத்தில்‌ இரவில்‌ மரணமடைந்த ஜ்ஞானிக்கு 


ஸம்ஸாரத்துக்கடியான கர்ம ஸம்பந்தம்‌ கழிவதால்‌ மரணமடைந்தவுடனேயே ப்ரஹ்மப்ராப்தி 
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என்றாப்போலே, த_க்ஷிணாயனத்தீல்‌ மரணமடையும்‌ ஜ்ஞானிக்கும்‌ அந்த க்ஷணமே ப்ரஹ்ம 
ப்ராப்தி உண்டாகிறது. 'தக்ஷிணாயனத்தில்‌ மரித்தவனுக்கு சந்த்ரஸாயுஜ்யம்‌ கூறப்பட்டுள்ளதால்‌ 
புநராவ்ருத்தி உண்டூ' என்பது சரியல்ல. சந்த்‌ ரப்ராப்தீ சொல்லும்‌ அவ்வுபநீஷத்தீலேயே 
இறுதியில்‌ “தஸ்மாத்‌ ப்ூஹ்மணோ மஹிமாநமாப்நோதீ என்று உத்தராயணத்தீல்‌ 
மரணமடைந்த ஜ்ஞானிக்குப்‌ போலே இவனுக்கும்‌ ப்ரஹ்மப்ராப்தி ஸ்பஷ்டமாகக்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது. ஆகையால்‌ இவன்‌ சந்த்ரனையடைவது, சிறிதுநேரம்‌ தங்கி உபசாரங்களைப்‌ 
பெற்றுச்‌ செல்வதற்காக என்றே கொள்ளவேணும்‌. சந்த்ரனையடைந்தவனுக்கு 
புநராவ்ருத்தியைச்‌ சொல்லியது அஜ்ஞானியைப்‌ பற்றியது. 


பீ ஷ்மர்‌ தாம்‌ இஷ்டப்பட்ட காலத்தில்‌ மரணமடையலாம்‌ என்று தந்தையிடம்‌ வரம்‌ 
பெற்றிருந்தாலும்‌, உத்தராயண மரணத்துக்கு ப்ராசஸ்த்யம்‌ மேன்மை உண்டு என்பதைக்‌ 
காட்டவும்‌ உத்தராயணத்தை எதீர்பார்த்திருந்தார்‌. அதுகொண்டூ எல்லா ஜ்ஞானிகளும்‌ 
உத்தராயணத்தில்‌ மரணடையவேணும்‌ என்ன9வாண்ணாது. ஒருவனிடத்தில்‌ 
அஸாத ஈரணமாக உள்ளதொரு தர்மத்தைக்‌ கொண்டு எவ்விடத்திலும்‌ அதனைக்கொள்ளப்‌ 
பார்ப்பது அயுக்தம்‌. பாண்டவர்கள்‌ ஐவருக்கும்‌ த்‌_ரெளபதீ_ ஒருத்தியே த ர்மபத்நீ என்ற 
ந்யாயத்தை நாம்‌ எல்லாவிடத்திலும்‌ கொள்ள இயலாது. கர்ணனும்‌ வ்யாஸரும்‌ கந்யகாஸுதர்‌ 
என்ற ந்யாயத்தை ப்ரதீநீயதமாகவே கொள்ள ப்ராப்தம்‌. அவ்வோபாதி பீ ஷ்மருடைய 
சரிதத்தை எல்லா வித்வான்களுக்கும்‌ அதிதே_ம ம்‌ பண்ண இயலாது. வஸ்துத: பீஷ்மர்‌ 
ஸாக்ஷாந்‌ முக்தி பெறவும்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ அவருடைய சரித்ரமே ப்ரக்ருத விஷயத்தில்‌ 
அப்ரக்ருதம்‌. ஆக தக்ஷிணாயனத்தில்‌ மரிக்கும்‌ ஜ்ஞானிக்கும்‌ ப்ரஹ்மப்ராப்தியுண்டாகத்‌ 

தடையில்லை. 
பூர்வபக்ஷம்‌: கீதையில்‌ “யத்ர காலே” என்று தொடங்கி (8-ம்‌ அத்‌. 23-ம்‌ ஸ்லோகம்‌ முதல்‌ 
26-ம்‌ ங்லோகம்‌ முடிய - பூர்வபக்ஷியின்‌ அபிப்ராயப்படி “அர்ஜுன! யோகியானவன்‌ எந்தக்‌ 
காலத்தில்‌ மரித்தால்‌ திரும்பி வருவதில்லையோ, எந்தக்‌ காலத்தில்‌ மரித்தால்‌ திரும்பி 
வருகிறானோ அந்தக்‌ காலத்தைச்‌ சொல்கிறேன்‌ கேள்‌. அக்னியின்‌ ஜ்யோதீஸ்‌ போன்ற பகல்‌, 
மாக்லபக்ஷம்‌, உத்தராயணமான ஆறு மாதங்கள்‌ ஆகிய காலங்களில்‌ மரிக்கிற 
ப்ரஹ்மவித்துக்கள்‌ ப்ரஹ்மத்தையடைகிறார்கள்‌. தூமம்‌ - புகை போன்ற இரவு, 
க்ருஷ்ணபக்ஷம்‌, தக்்ிணாயனமான ஆறு மாதங்கள்‌ ஆகிய காலங்களில்‌ மரிக்கும்‌ 
யோகியானவன்‌ சந்தீரனையடைந்து திரும்பி வருகிறான்‌. மாக்லம்‌ - வெள்ளை க.தீ, 
க்ருஷ்ணம்‌ - கருப்பு க_தீ என்று இரண்டு மரணகால க_தீகளும்‌ உபநீஷத்துக்களில்‌ 
கூறப்பட்டவைகள்‌. இவற்றில்‌ மாக்ல பக்ஷத்தில்‌ போனவன்‌ திரும்பிவர மாட்டான்‌; 
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க்ருஷ்ண பக்ஷத்தில்‌ போனவன்‌ தீரும்பி வருகிறான்‌: என்று கூறப்பட்டுள்ளது. ஆகையால்‌ 
தக்ஷிணாயன காலத்தில்‌ மரித்தால்‌ திரும்பியும்‌ ஸம்ஸாரத்தை அடைவான்‌. அவனுக்கு 
ப்ரஹ்மப்ராப்தி கிடையாது. 


ஸித்‌: இவ்வாசே்ஷேபம்‌ சரியன்று. இந்த ஸ்ம்ருதி மரணத்தை அடைபவர்களைக்‌ குறித்து 
மரணகால விசேஷத்தைச்‌ சொல்லவில்லை. “ஜ்ஞானிகள்‌ செல்லவேண்டிய தே_வயான 
க_தியும்‌, ஐங்வர்யத்தை அர்த்திக்கும்‌ யோகி_கள்‌ செல்லவேண்டிய பித்ருயான க_தியுமாகிற 
இவ்விரண்டூ மார்க்கங்களே யோகாங்கமாக தீனமும்‌ அநுஸந்தீக்கத்தக்கவை' என்று 
யோகி_களைக்‌ குறித்துச்‌ சொல்லப்பட்டவை. மரணம்‌ உத்தராயண காலத்தில்‌ நீகழ்கிறதா, 
தக்ஷிணாயன காலத்தில்‌ நீகழ்கிறதா என்பதைப்பற்றி இங்கு விசாரமில்லை. முடிவில்‌, 
'நைதேஸ்ருதீ பார்த்த, ஜாநந்யோகீ_ முஹ்யதி கங்சந | தஸ்மாத்‌ ஸர்வேஷு காலேஷு 
யோக_யுக்தோ ப வார்‌ ந || கீதை 8.27 “அர்ஜுன! கீழ்ச்சொன்ன இரண்டு மார்க்கங்களையும்‌ 
அறிந்த யோகியானவன்‌ ஒருக்காலும்‌ மோகத்தையடைய மாட்டான்‌. ஆகையால்‌ நீ எப்போதும்‌ 
அர்ச்சிராதி மார்க்கத்தை சிந்திப்பவனாக இரு: என்று சொல்லப்பட்டது. ஆக, யத்ர காலே: 
என்கிற ய லோகத்திலுள்ள கால மப்தம்‌ மார்க்கத்தைத்தான்‌ சொல்லுகிறது; காலத்தைச்‌ 
சொல்லவில்லை என்பது “ஏதே ஸ்ருதீ' - மார்க்கங்கள்‌ என்று ஸ்பஷ்டமாகக்‌ கூறியுள்ளதால்‌ 
அறியலாம்‌. மேலும்‌, “அக்நீர்‌ ஜ்யோதி: 'தூ மோ ராத்ரி: எனும்‌ பதங்கள்‌ தே_வயான பித்ருயான 


இர்ச்சிராதி, தூ மாதி) மார்க்கங்களை நீனைவுபடுத்துபவையாக உள்ளன. 


யத்ர காலே து” என்ற ங்லோகத்திவுள்ள கால மப்தம்‌ காலத்துக்கு அபி மானி 
தேவதையான ஆதிவாஹிக தேவதையைச்‌ சொல்லுகிறது. அக்‌_னி, தூமம்‌ இவை 
காலங்களன்றே. ஆக, தக்ஷிணாயத்திலோ இரவு வேளையிலோ மரணமடையும்‌ 
ப்ரஹ்மவித்யாநீஷ்ட_னும்‌ ப்ரஹ்மரந்த்ரத்தின்‌ மூலமாக வெளிக்கிளம்பி ஸு*ர்யகீரணங்கள்‌ 
மூலமாக மேலே சென்று, ப்ரஹ்மத்தையடைகீறான்‌ என்று தேறிற்று. 


இரண்டாம்‌ பாதச்‌ சுருக்கம்‌: வாக்‌ முதலிய பாஹ்யேந்த்ரியங்களுக்கு மனஸ்ஸில்‌ 
ஸம்பத்தி; இந்த்ரிய விசிஷ்ட மனஸ்ஸுக்கு ப்ராணவாயுவில்‌ ஸம்பத்தி; ப்ராணங்களுக்கு 
ஜீவனிடத்தில்‌ ஸம்பத்தி; ஜீவனுக்கு பூதஸூக்ஷ்மத்தில்‌ ஸம்பத்தி; வித்வானுக்கும்‌ மற்றோருக்கும்‌ 
உத்க்ராந்தி ஸமம்‌; பூதஸுக்ஷ்மம்‌ தழுவிய ஜீவனுக்கு பரமாத்மாவிடம்‌ ஸம்பத்தி; பரமாத்மாவிடம்‌ 
ஸம்பத்தி அவிபாகமே; வித்வானுக்கு ப்‌_ரஹ்மநாடீ_ மூலம்‌ உத்க்ராந்தி; அர்ச்சிராதி கமனம்‌ 
ஸுர்யகீரணங்கள்‌ மூலமே; இரவில்‌ ம்ருதனான வித்வானுக்கும்‌ முக்தியுண்டூ; தக்ஷிணாயனத்கில்‌ 
ம்ருதனான முமுக்ஷுவுக்கும்‌ முக்கி உண்டு என்று இப்பாதத்தில்‌ விளக்கப்பட்டன. 
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நான்காம்‌ அத்யாயம்‌ - மூன்றாம்‌ பாதம்‌ 


முன்‌ பாதத்தில்‌ “ஹ்ருதயத்திலுள்ள ஹார்த்தன்‌ (அந்தர்யாமி) வழிகாட்ட ஸ்தூல 
தேஹத்தீலிருக்கும்‌ ஸுஷும்நா நாடி_யாலே வெளிக்கிளம்புகிறான்‌ ப்‌_ரஹ்மஜ்ஞாநீ' என்று 
க_தியின்‌ தொடக்கம்‌ சொல்லப்பட்டது. 'க_தீபாத_ம்‌' எனப்படும்‌ இப்பாதத்தில்‌ தேஹத்தைவிட்டூக்‌ 
கிளம்பிய முக்தபுருஷனை ஸர்வலோக சக்ரவர்த்தியான எம்பெருமான்‌ தன்னுடைய 
ராஜத ஈனியான வைகுண்ட மாநகருக்கு ஆதிவாஹிகர்களைக்‌ கொண்டு அழைத்துச்‌ செல்லும்‌ 


மார்க்கம்‌ விசாரிக்கப்படுகிறது. 
ஜ்ஞாநி அர்ச்சிராதி மார்க்கமாகவே செல்கிறான்‌ 

4.3.1. அர்ச்சிராத்‌_யதீ கரணம்‌ - இவ்வதிகரணத்தீல்‌, எல்லா வித்‌_யாநீஷ்ட ர்களும்‌ 
அர்ச்சிராதீ_க_தியாகிற ஒரே வழியாலேயே மோக்ஷத்திற்குச்‌ செல்கின்றனர்‌ என்கிறது. 


சாந்தோக்யம்‌, கெளஷதகி, ப்ருஹதாரண்யகம்‌ எனும்‌ மூன்று உபநிஷத்துக்களில்‌ 
அர்ச்சிராதி மார்க்கம்‌ ஒவ்வொரு விதமாகப்‌ படிக்கப்பட்டுள்ளது. அதாவது, 


சாந்தோக்யம்‌ கெளஷீதகி ப்ருஹதாரண்யகம்‌ 
1. அர்ச்சிஸ்‌ (அக்னி) அக்னி லோகம்‌ அர்ச்சிஸ்‌ 
2 அஹ: (பகல்‌) வாயு லோகம்‌ அஹ: 
3. ராராுக்லபக்ஷம்‌ வருண லோகம்‌ பமக்லபக்ஷம்‌ 
4 உத்தராயணம்‌ ஆதித்ய லோகம்‌ உத்தராயணம்‌ 
De ஸம்வத்ஸரம்‌ இந்த்ர லோகம்‌ தேவலோகம்‌ 
6. ஆதித்யன்‌ ப்ரஜாபதி லோகம்‌ ஆதித்யன்‌ 
te சந்திரன்‌ வைத்யுதன்‌ 
8. வித்யுத்‌ (மின்னல்‌) 


(அமானவன்‌ எனும்‌ வித்யுத்‌ புருஷன்‌) 


அநீயமாதி கரணத்தில்‌ (3.3.13) “ஸர்வ வித்‌_யா ஸாதாரணீ இயம்‌ க_தி:' என்று எல்லா 
வித்‌ _யாநீஷ்ட_ர்களுக்கும்‌ பொதுவானது அர்ச்சிராதி மார்க்கம்‌ என்றும்‌ சொல்லப்பட்டது. 
ஸம்மயம்‌: ஜ்ஞானி அந்த மார்க்கத்தினாலேயே சென்று ப்ரஹ்மத்தையடைகிறான்‌ என்று 
நீயமத்தைச்‌ சொல்லுகின்றனவா? அல்லது பலவிதமாக மார்க்கம்‌ சொல்லப்பட்டிருப்பதால்‌, 
இந்த மார்க்கத்தால்தான்‌ போகிறான்‌ அல்லது அந்த மார்க்கத்தால்தான்‌ போகிறான்‌ என்று 
நியமம்‌ சொல்ல முடியாதா? 
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பூர்வபக்ஷம்‌: இந்த மார்க்கத்தினால்தான்‌ போகிறான்‌ என்று நியமம்‌ சொல்ல முடியாது - 
அர்ச்சிராதி மார்க்கத்தை பலபடியாகச்‌ சொல்லியிருப்பதாலும்‌, ஒன்றுக்கொன்று தொடர்பு 
இல்லாமலிருப்பதாலும்‌. ஆக இந்த மார்க்கங்களில்‌ ஏதேனுமொன்றின்‌ வழியாகச்‌ செல்கிறான்‌ 
என்றே கொள்ளவேணும்‌. 


ஸித்‌: இந்த பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. அர்ச்சிஸ்ஸை ஆதியாக முதலாகி உடைய ஒரே 
மார்க்கம்தான்‌ எல்லா உபநிஷத்துக்களிலும்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. ஆகையால்‌ அர்ச்சிராதீ 
மார்க்கத்தாலேயே போகிறான்‌. வேறுபட்டதுபோல்‌ தோன்றும்‌ எல்லா உபநிஷத்‌ 
வாக்யங்களிலும்‌ அந்த அர்ச்சிராதீ மார்க்கமே நினைவுறுத்தப்படுகிறது. அதாவது எல்லா 
உபநிஷத்துக்களிலும்‌, மார்க்கத்தில்‌ அர்ச்சிஸ்ஸும்‌ ஆதித்யனும்‌ படிக்கப்பட்டிருப்பதால்‌ 
அதற்குத்தான்‌ ப்ரத்யபிஜ்ஞை ந்த உபநீஷத்தில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது போலவே இந்த 
உபநீஷத்திலும்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது என்கிற எண்ணம்‌ உண்டாகிறது. ஆகையால்‌ 
அர்ச்சிராதி மார்க்கம்‌ ஒன்றுதான்‌. 


சில உபநிஷத்துக்களில்‌ சிலவற்றை சொல்லாமல்‌ விட்டும்‌, சில உபநீஷத்துக்களில்‌ 
சிலவற்றை அதிகமாக படித்துமிருக்கிறதேலயன்னில்‌ - மூன்றாம்‌ அத்யாயத்தில்‌ மூன்றாம்‌ 
பாத_மான குணோபஸம்ஹார பாத_த்தில்‌ ஓர்‌ உபநிஷத்தில்‌ சிலகுணங்கள்‌ சொல்லாமல்‌ 
விடப்பட்டிருந்தாலும்‌, மற்றொரு உபநீஷத்தில்‌ அதிகப்படியாக படிக்கப்பட்டள்ள அதே 
வித்யையின்‌ குணங்களை, சொல்லாமல்‌ விடப்பட்டிருந்த ஸ்தலத்திலும்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளவேணும்‌ என்று கூறியதுபோல்‌, அர்ச்சிராதீ மார்க்கத்திலும்‌ ஓரிடத்தில்‌ குறைவாகச்‌ 
சொல்லப்பட்ட ஸ்தலத்தில்‌ மற்றோரிடத்தில்‌ அதிகமாகச்‌ சொல்லப்பட்டவைகளைச்‌ சேர்த்துப்‌ 
படிக்கவேணும்‌. ஆக, எல்லா உபநீஷத்‌ வாக்யங்களிலும்‌ சொல்லப்பட்ட மோக்ஷ வழி 
அர்ச்சிராதி மார்க்கமேயாகையால்‌, அந்த வழியாலேயே ப்ரஹ்மஜ்ஞானிகள்‌ அனைவரும்‌ 
அழைத்துச்‌ செல்லப்படுகிறார்கள்‌ என்று தேறிற்று. 
வாயுவை வர்ஷத்துக்கு பின்னும்‌ ஆதித்யனுக்கு முன்னும்‌ சேர்க்கவேண்டும்‌ 

4.3.2. வாய்வதீ கரணம்‌ - கீழ்‌ அதிகரணத்தில்‌ வெவ்வேறு க்ரமத்தீல்‌ படிக்கப்பட்ட 
அர்ச்சிராதி மார்க்கங்களெல்லாம்‌ ஒன்றே என்றது. இனி அர்ச்சிராதி கதியின்‌ க்ரமத்தை 
வரிசையைச்‌ சொல்ல வேண்டி இவ்வதிகரணத்தில்‌ முக்தபுருஷன்‌ ஸம்வத்ஸரத்தை அடைந்த 
பிறகு ஆதித்யனை அடைவதற்கு முன்னால்‌ வாயுவை அடைகிறான்‌ என்கிறது. 
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சாந்தோக்யத்தில்‌ ஸம்வத்ஸரத்துக்குப்‌ பிறகு, ஆதித்யன்‌ படிக்கப்படுகிறான்‌. 
ப்ருஹதாரண்யகத்தீல்‌, தேவலோகம்‌ படிக்கப்படுகிறது. கெளஷீதகியில்‌ அக்னிக்கு பிறகு வாயு 
படிக்கப்படுகிறது. ஸம்வத்ஸரத்துக்கும்‌ ஆதித்யனுக்கும்‌ இடையில்‌ படிக்கப்படும்‌ இந்த 
தேவலோகமும்‌ வாயுவும்‌ வெவ்வேறா? அல்லது இரண்டு ஒன்றா? என்பது ஸம்மயம்‌. 

பூர்வபக்ஷம்‌: சாந்தோக்யத்தில்‌ “மாஸேப்‌ யஸ்‌ ஸம்வத்ஸரம்‌ ஸம்வத்ஸராத்‌ ஆதீத்யம்‌” 
(4.15.5) என்று மாஸத்துக்கும்‌ ஆதித்யனுக்கும்‌ இடையில்‌ ஸம்வத்ஸரம்‌ படிக்கப்படுகிறது. 
ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌ “மாஸேப்யோ தே_வலோகம்‌ தே_வலோகாத்‌ ஆதி_த்யம்‌' என்று 
மாஸத்துக்கும்‌ ஆதீத்யனுக்குமிடையில்‌ தேவலோகம்‌ படிக்கப்படுகிறது. இரண்டிலும்‌ உள்ளது 
அர்ச்சிராதி கதியே யாகையால்‌, ஒன்றில்‌ இல்லாததை மற்றொன்றில்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளவேணும்‌. ஆக மாஸத்துக்கும்‌ ஆதித்யனுக்கும்‌ இடையில்‌ ஸம்வத்ஸரத்தையும்‌ 
தேவலோகத்தையும்‌ சேர்த்துக்கொள்ளவேணும்‌. இவற்றில்‌ எதை முதலில்‌ வைப்பது எனில்‌ - 
சாந்தோக்யத்தில்‌ முதலில்‌ அர்ச்சிஸ்‌, பிறகு பகல்‌, பிறகு மாக்லபக்ஷம்‌ என்று மேன்மேலே 
காலங்களை அதிகப்படுத்திக்‌ கொண்டுபோவதால்‌ உத்தராயணத்துக்குப்பின்‌ ஸம்வத்ஸரம்‌, 
அதற்குப்பின்‌ தேவலோகமாக வேணும்‌. ப்ருஹதாரண்யகத்திலேயே மற்றோர்‌ இடத்தில்‌ (7.10.] 
£யதாவை .......... ஸவாயுமாக_ச்ச தீ ........... தேந ஸ ஊர்த்‌ வமாக்ரமதே ஸ ஆதித்யமாக_ச்ச தீ 
என்று ஆதித்யனுக்கு முன்பு வாயுவைச்‌ சொல்லியுள்ளது. ஆக ஸம்வத்ஸரத்துக்கு பிறகு 
தேவலோகம்‌, வாயு இவை சேர்க்கப்படவேணும்‌. 


இந்த தேவலோகமும்‌ வாயுவும்‌ ஒன்றா? வெவ்வேறா? எனில்‌ தேவலோகம்‌ வாயு எனும்‌ 
சொற்கள்‌ வெவ்வேறாயிருப்பதால்‌ இவையிரண்டும்‌ வெவ்வேறே. இவற்றில்‌ எதை முன்‌ 
வைப்பது, எதை பின்‌ வைப்பது எனில்‌ - ப்ருஹதாரண்யக வாக்யத்தீனுள்ள ஊர்த்வ 
மப்தத்திலிருந்து வாயுவுக்கு பிறகு ஆதித்யன்‌ என்று தெரிகிறது. அதே உபநிஷத்தில்‌ 
'தே_வலோகாத்‌ ஆதி_த்யம்‌' என்று ஐந்தாம்‌ வேற்றுமையால்‌ தேவலோகத்துக்குப்‌ பிறகு 
ஆதித்யன்‌ என்று விளங்குகிறது. இப்படி வாயு, தேவலோகமாகீற இரண்டையும்‌ ஆதித்யனுக்கு 
முன்‌ சொல்லியிருக்கையால்‌ இவற்றில்‌ எதை முன்‌ சொல்வது? எதை பின்‌ சொல்வது? 
இவையாவும்‌ அர்ச்சிராதீ கதியாகையால்‌, ஸம்வத்ஸரத்திற்குப்பிறகு ஜஞானியானவன்‌ 
தேவலோகம்‌ வாயு இரண்டிலான்றை தன்‌ இஷ்டப்படியடைந்து பின்‌ ஆதீத்யனை 


அடைகிறான்‌ என்னவேணும்‌. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. ஸம்வத்ஸரத்திற்குப்‌ பிறகு வாயு, அதற்குப்‌ பிறகு ஆதித்யன்‌ 
என்றே சொல்லவேணும்‌. ஏனெனில்‌ “தேவாநாம்‌ லோக: எனும்‌ வ்யுத்பத்தியாலே 
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ஸாமாந்யமாக தேவலோக மப்தம்‌ வாயுவையே குறிக்கும்‌. “ஸ வாயுமாக_ச்ச_தி எனும்‌ 
ப்ருஹதாரண்யக வாக்யம்‌ ரூடி யினாலே முக்கியமாக வாயுவையே குறிக்கும்‌. இப்படி 
தேவலோக மப்தத்தாலும்‌, வாயு மப்தத்தாலும்‌ முறையே ஸாமாந்யமாகவும்‌ முக்யமாகவும்‌ 
வாயு குறிக்கப்படுகையால்‌, ஸம்வத்ஸரத்திற்குப்‌ பிறகு வாயு, பிறகு ஆதித்யன்‌ என்றே 
அர்ச்சிராதி க்ரமம்‌ என்று கொள்ளத்தக்கது. “ஸோ$யம்‌ பவதே ஏஷ தே_வாநாம்‌ க்‌_ருஹா: 
(ஜைமிநீய உபநிஷத்‌ ப்ராஹ்மணம்‌) என்று மற்றொரு வேதவாக்யம்‌ தேவர்களுக்கு 
இருப்பிடமாக வாயுவைச்‌ சொல்வது இதை வலியுறுத்துகிறது. ஆக தேவலோகமும்‌ வாயுவும்‌ 
ஒன்றே; இதை அர்ச்சிராதீ க_தீயில்‌ ஸம்வத்ஸரத்துக்கும்‌ ஆதித்யனுக்கும்‌ இடையே 
கொள்ளவேணும்‌ என்று தேறுகிறது. 
வருணனை மின்னலுக்கு மேலே சேர்க்கவேணும்‌ 

4.3.3. வருணாதி கரணம்‌ - இதுவரையில்‌ அர்ச்சிஸ்‌ எனப்படும்‌ அக்னி, பகல்‌, 
மாக்லபக்ஷம்‌, உத்தராயணம்‌, ஸம்வத்ஸரம்‌, வாயு என்று அர்ச்சிராதி கதியின்‌ க்ரமம்‌ 
நீர்ணயிக்கப்பட்டது. இவ்வதிகரணத்தில்‌ “தடித்‌' எனப்படும்‌ மின்னலுக்குப்‌ பிறகு வருணன்‌ 
இந்த்ரன்‌ முதலானவர்கள்‌ அடையப்படூகிறார்கள்‌ என்கிறது. 


கெளஷீதகீ உபநீஷத்‌ 'ஸ ஏதம்‌ தே_வயானம்‌ பந்த ாநமாபத்‌ ய அக்‌_னிலோகமாக_ச்ச_தீ 
ஸ வாயுலோகம்‌ ஸ வருணலோகம்‌ ஸ ஆதீத்யலோகம்‌ ஸ இந்த்ரலோகம்‌ ஸ ப்ரஜாபதிலோகம்‌: 
- அந்த முக்தாத்மா அர்ச்சிராதிகதியில்‌ அக்னி, வாயு, வருணன்‌, ஆதித்யன்‌, இந்த்ரன்‌, ப்ரமன்‌ 
இவர்களுடைய லோகங்களைக்‌ கடந்து ப்ரஹ்மத்தையடைகிறான்‌ என்றது. இதில்‌ 
சொல்லியுள்ளபடி வாயுவுக்கு பிறகு வருண இந்த்ர ப்ரஜாபதிகளைச்‌ சொல்வதா? அல்லது மற்ற 
இரண்டு உபநீஷத்துக்களில்‌ கடைசியாகக்‌ காணப்படும்‌ மின்ன வூத்‌_யுதிலுக்குப்‌ பிறகு வருண 


இந்த்ர ப்ரஜாபதிகளைச்‌ சொல்வதா? என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: ப்ருஹதாரண்யகத்திலும்‌ சாந்தோக்யத்தீலும்‌ “தத்‌ புருஷ: அமாநவ: ஸ 
ஏதாந்‌ ப்ரஹ்ம க_மயதீ என்று வித்‌ _யுத்‌ எனப்படும்‌ மின்னலைச்‌ சேர்ந்த அமாநவ புருஷன்‌ 
ப்ரஹ்மத்திடம்‌ அழைத்துச்‌ செல்கிறான்‌ என்று படிக்கப்படுகிறது. ஆக மின்னலுக்குப்‌ பிறகு 
வருணாசிகளைப்‌ படிப்பது பொருந்தாது. ஆக, கெளஷீதகியில்‌ சொல்லியுள்ளபடி வாயவுக்குப்‌ 
பிறகே வருணனைச்‌ சேர்க்கவேணும்‌. இரண்டு இடங்களில்‌ க்ரமத்தை மாற்றுவது நீயாயமல்ல. 
ஆக, கெளஷீதகியில்‌ ஆதித்யனுக்குப்‌ பிறகு உள்ள இந்த்ர ப்ரஜாபதிகளையும்‌ 
ஆதித்யனுக்குமுன்‌ வருணனையமட்டிச்‌ சேர்க்கவேணும்‌. 
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ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. மின்னலுக்குப்‌ பிறகே வருணாதீகளைச்‌ சேர்க்கவேணும்‌. 
ஏனெனில்‌, மின்னலும்‌ வருணனுக்குரிய ஜலமும்‌ மேகத்திலிருக்கையாகிற தொடர்புள்ளவை. 
கண்ணுக்குப்‌ புலப்படும்‌ மின்னலுக்குப்‌ பிறகு கண்ணுக்குப்‌ புலப்படாத ஜலத்தின்‌ 
தேவதையான வருணனைச்‌ சொல்லி, வருணனுக்குப்‌ பிறகு இந்த்ர ப்ரஜாபதிகளைச்‌ சொல்வது 
ஸ்வரஸம்‌. அதோடு “ஆகந்துகாநாம்‌ அந்தே நீவேய:' - கடைசியில்‌ வந்தவர்களை 
கடைசியிலேயே நீறுத்தவேணும்‌ எனும்‌ நீயாயப்படி வருணனுக்குப்பிறகு தேவர்‌ தலைவனான 
இந்த்ரன்‌, அவனுக்குத்‌ தலைவனான ப்ரமன்‌ என்று வருணனுக்கு மேல்‌ கடைசியாகச்‌ 
சொல்லவேணும்‌. பாடக்ரமத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அர்த்த க்ரமம்‌ வலிமையுடைத்தாகையாலே 
இப்படியே கொள்ளவேணும்‌. அமானவன்‌ வித்யுத்புருஷனாயிருந்தபோதீலும்‌ அவனுக்கும்‌ 
ப்ரஹ்மத்துக்கும்‌ இடையில்‌ வருண இந்த்ர ப்ரஜாபதிகள்‌ வருவதை, அர்த்த க்ரமத்தை நோக்கி, 
ஸஹித்துக்‌ கொள்ளவேணும்‌. ஆக, ஆதிவாஹிகர்களுடைய க்ரமமாவது - அர்ச்சிஸ்‌, பகல்‌, 
மாக்ல்பக்ஷம்‌, உத்தராயணம்‌, ஸம்வத்ஸரம்‌, வாயு, ஆதித்யன்‌, சந்த்ரன்‌, மின்னல்‌, வருணன்‌, 
இந்திரன்‌, ப்ரமன்‌. (ூதீவாஹிகர்கள்‌ அனைவரும்‌ ஜீவர்களே - கர்மவங்யர்களே. 
அமானவன்‌ மட்டும்‌ நீத்யஸ*ரி. இவனுக்கே மின்னல்‌, தடித்‌, வித்யுத்‌ புருஷன்‌, மாநஸன்‌ என்று 
நாமாந்தரங்கள்‌ வேறு பெயர்கள்‌. வருணன்‌ முதலானோர்‌ அமாநவ புருஷனோடு கூடவே 


முக்தாத்மாவை தம்‌ தம்‌ எல்லைவரை அழைத்துச்‌ செல்கிறார்கள்‌. 
அக்னி முதலானவர்கள்‌ ஆதிவாஹிகர்கள்‌ 

4.3.4. ஆதிவாஹிகாதீ கரணம்‌ - கீழே கூறப்பட்ட அர்ச்சிராதி ஸ்வரூபத்தை 
தெரிந்துகொள்ளவேண்டிய அவஸரம்‌ ஏற்பட்டதால்‌ இவ்வதிகரணம்‌ தோன்றிற்று. இதில்‌ 
அர்ச்சிஸ்‌ முதலானவர்கள்‌ ப்ரஹ்மஜ்ஞானியை அழைத்துச்‌ செல்லும்‌ தேவதைகளே என்கிறது. 


இந்த அர்ச்சிஸ்‌ முதலான அர்ச்சிராதி_கள்‌ மார்க்கசின்னபூதர்களா(போகும்‌ வழிக்கு 
அடையாளங்களா அல்லது பே ஈ£க_த்தை அநுபவிக்கக்கூடிய ப்ரதேயமா? அல்லது 
ப்ரஹ்மத்தை அடைவதற்காகச்‌ செல்லும்‌ வித்வான்‌௧ளை வஹிக்கிறவர்களா - அழைத்துச்‌ 


செல்லும்‌ ஆதிவாஹிகர்களா? என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “அர்ச்சிஸ்ஸிலிருந்து அஹஸ்‌, அஹஸ்ஸிலிருந்து மாக்லபக்ஷம்‌' எனும்‌ 
முறையில்‌ ஜ்ஞானி செல்கிறான்‌ என்பதைப்‌ பார்த்தால்‌ இவை வித்வான்‌ செல்லும்‌ வழிக்கு 
அடையாளங்களே என்று விளங்குகிறது. இவ்வுபதேமம்‌ எப்படியுள்ளது எனில்‌, தான்‌ செல்லும்‌ 
ஊருக்கு வழி தெரியாதவனுக்கு வழிதெரிந்த ஒருவன்‌ “இங்கிருந்து புறப்பட்டு அதோ தெரிகிறதே 
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அந்த வ்ருக்ஷம்‌ இருக்குமிடத்துக்கு போ. அங்கிருந்து சென்றால்‌ ஒரு நதீ வரும்‌. அதை 
தாண்டிச்‌ சென்றால்‌ ஒரு பர்வதம்‌ தெரியும்‌. அங்கே சென்றால்‌ நீ கேட்ட க்ராமம்‌ இருக்கிறது 
என்று சொல்லுமாப்போலே இருப்பதால்‌ அர்ச்சிராதீ_கள்‌ மார்க்க சின்னபூதர்களே. அதவா, 
பகல்‌, மாக்லபக்ஷம்‌ இவற்றை அடையாளங்களாகச்‌ சொல்லமுடியாதாகையால்‌ இவையாவும்‌ 
பே £க_பூ,மி என்னலாம்‌. “ஏத ஏவ லோகா: யத_ஹோராத்ராணி அர்த்த , மாஸா: மாஸாருதவ: 
ஸம்வத்ஸரா:' இரவு, பகல்‌, பக்ஷங்கள்‌, மாஸங்கள்‌, ருதுக்கள்‌, வருஷங்கள்‌ ஆகியவை 
உலகங்களேயாம்‌ என்று இவற்றை உலகங்களாகச்‌ சொல்லுகையாலும்‌, மேலும்‌ 
கெளஷீதகியில்‌ “அக்‌_னிலோகமாக_ச்ச_தீ ஸ வாயுலோகம்‌ ஸ வருணலோகம்‌” (.3 என்று 
அக்னி முதலானவற்றை உலகங்களாகக்‌ கூறுவதாலும்‌ இவை பே £க_பூ,மிகள்‌ என்னத்‌ 


தட்டில்லை. 


ஸித்‌: வித்வான்‌௧ளை அதிவஹிப்பதற்காக பகவானாலே நீயமிக்கப்பட்டூள்ள இந்த 
அர்ச்சிராதி,கள்‌ தே_வதா விசேஷங்கள்‌. அதீவஹிக்கிறது என்றால்‌ ப்ரஹ்மலோகத்தீற்குப்‌ 
போகிறவர்களை அழைத்துச்‌ செல்லுதல்‌. அஹராதி காலங்களையும்‌ வருணாதி 
தேவதைகளையும்‌ பே £க_பூ,மி என்னவொண்ணாது. தத்‌ புருஷோ$மாநவ: ஸ ஏதாந்‌ 
ப்‌ ரஹ்மக_மயதீ* என்று முன்‌ எடுக்கப்பட்ட உபநீஷத்‌ வாக்யத்தில்‌ வித்யுத்பருஷனான 
அமாநவன்‌ இவர்களை ப்ரஹ்மத்தை அடைவிக்கிறான்‌ என்று கடைசியில்‌ 
சொல்லப்படுகிறபடியால்‌, முன்னால்‌ சொல்லப்பட்டவர்களையும்‌ அந்த நியாயப்படி 
ஆதிவாஹிகர்களாகவே கொள்ளவேணும்‌. மேலும்‌, 'ஸந்தீ_க்‌_தே, து வாக்யமயேஷாத்‌' 
ஸந்தேஹமுள்ளவிடத்தீல்‌ வாக்யமேஷத்தைக்‌ கொண்டு அர்த்த நீர்ணயம்‌ செய்யவேணும்‌) 
எனும்‌ பூர்வமீமாம்ஸா நியாயமும்‌ இதையே வலியுறுத்துகிறது. 


பகல்‌ முதலான காலங்களையும்‌, வருணாதி தேவதைகளையும்‌ செல்லும்‌ 
வழியின்‌ அடையாளங்களாகக்‌ கூறமுடியாதது போலே, பேக_பூ,மிகள்‌ என்றும்‌ 
சொல்லமுடியாது - இடையில்‌ ப்ரஹ்மஜ்ஞானிக்கு எந்த பேக _மும்‌ இருப்பதாகத்‌ 
தெரியவில்லையாகையால்‌. ஆக, லோக மப்தம்‌ வழிநடத்திச்‌ செல்பவர்களைக்‌ குறிப்பதாகவே 
கொள்ளவேணும்‌. அர்ச்சிராதி களை தேவதைகளாக எப்படிச்‌ சொல்லலாம்‌ என்னில்‌ “தம்‌ 
ப்ருதி_வ்ய ப்‌ ரவீத்‌' பூமி அவனிடம்‌ சொல்லிற்று முதலான விடங்களில்‌ பூமி முதலான 
மப்தங்கள்‌ பூமி முதலானவற்றின்‌ அபி மாநீ தேவதைகளைக்‌ குறிப்பது போல்‌, இங்கும்‌ 
அர்ச்சிராதீ , மப்தங்கள்‌ அக்‌_னி முதலானவற்றுக்கு ஆத்மாவான அபி மாநீ தேவதைகளைக்‌ 
குறிப்பதாகவே கொள்ளவேணும்‌. 
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'தத்‌ புருஷோ அமாநவ: ஸ ஏநாந்‌ ப்‌_ரஹ்மக_மயதி - வித்யுத்புருஷன்தான்‌ ப்ரஹ்மத்தீடம்‌ 
அழைத்துச்‌ செல்கிறான்‌ என்பதால்‌, வித்யுத்புருஷனுக்குப்‌ பிறகு படிக்கப்படும்‌ வருண இந்த்ர 
ப்ரஜாபதிகளும்‌ ஆதிவாஹிகர்கள்‌ ஆவார்களோவென்னில்‌ - அந்த வருணாதிகள்‌ 
ப்ரஹ்மஜ்ஞானியைத்‌ தம்தம்‌ எல்லைவரை அழைத்துச்‌ செல்வதில்‌ அமாநவ புருஷனுக்கு 
ஒத்தாசையாக இருக்கிறார்கள்‌. ஆகையால்‌ அவர்களையும்‌ ஆதிவாஹிகர்கள்‌ என்னத்‌ 
தட்டில்லை. ஆக, அர்ச்சிஸ்‌ முதலான அனைவரும்‌ ப்ரஹ்மஜ்ஞானியை அழைத்துச்‌ செல்லும்‌ 
ஆதிவாஹிகர்களே. 


ப்ரஹ்மோபாஸகர்களையும்‌, ப்ரஹ்மாத்மகமாகத்‌ தம்‌ ஆத்மாவை 
உபாஸிப்பவர்களையும்‌ ஆதிவாஹிக க_ணம்‌ அழைத்துச்‌ செல்கிறது 

4.3.5. கார்யாதி கரணம்‌ - கீழ்‌ அதிகரணங்கள்‌ கமயிதாவை - அர்ச்சிராதி_க_தியில்‌ 
அழைத்துச்‌ செல்பவர்களைப்‌ பற்றிப்‌ பேசிற்று. இவ்வதீ கரணம்‌ கந்தாவை - அழைத்துச்‌ 
செல்லப்படுகிறவர்களைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகிறது. அதாவது ப்ரஹ்மோபாஸகர்களும்‌, 
ப்ரஹ்மாத்மகமாக தம்‌ ஆத்மாவை உபாஸிப்பவர்களும்‌ அர்ச்சிராதி, க_தீயில்‌ அழைத்துச்‌ 


செல்லப்படூகிறார்கள்‌ என்கிறது. 


அர்ச்சிராதி, ஆதீவாஹிகர்கள்‌ ப்ரஹ்மத்தீற்கு கார்யபூதனான ஹிரண்யகர்ப்பனை 
நான்முகனை ப்ராப்யமாக உபாஸிப்பவர்களை அழைத்துச்‌ செல்கிறார்களா? அல்லது 
ப்ரஹ்மத்தை ப்ராப்யமாக உபாஸிப்பவர்களை மட்டும்‌ அழைத்துச்‌ செல்கிறார்களா? அல்லது 
அவர்களையும்‌, ப்ரஹ்மத்தை அந்தர்யாமியாகக்‌ கொண்ட ஜீவாத்மாவை ப்ராப்யமாக 


உபாஸிப்பவர்களையும்‌ அழைத்துச்‌ செல்கிறார்களா? என்று மூன்று விதமான ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌ (1 ரத_ரியின்‌ அபிப்ராயம்‌: காரண ப்‌_ரஹ்மம்‌ ஸர்வ வ்யாபியாய்‌ எங்கும்‌ 
இருப்பதால்‌ அதை அர்ச்சிராதி_ மார்க்கத்தால்‌ அடையவேண்டிய ப்ரஸக்தியே இல்லை. நீத்ய 
ப்ராப்தமான (எப்போதும்‌ அடையப்பட்டிருக்கும்‌ ப்‌_ரஹ்மத்தை எதற்கு உபாஸிக்கவேணும்‌? 
வித்‌_யையின்‌ தாத்பர்யம்‌ என்ன? ப்ரஹ்மத்தை உபாஸிப்பதால்‌ அவித்யை நீவ்ருத்தமாகும்‌. 
ஒரு பரிச்சின்ன தேஸவர்த்தியை அடைவதற்கே க_மனம்‌ தேவைப்படுகிறது. ஆக கார்ய 


ப்ரஹ்மமான ஹிரண்யகர்ப்பனை ப்ராப்யமாக உபாஸிப்பவர்களுக்கே அர்ச்சிராதி கதி. 


'புருஷோ மாநஸ ஏத்ய ப்‌ ரஹ்மலோகாந்‌ க_மயதீ' பருஹ. 8.2.1 மாநஸ புருஷன்‌ 
உபாஸகனை ப்ரஹ்மலோகத்தீற்கு அழைத்துச்‌ செல்கிறான்‌ - எனும்‌ வாக்யத்தில்‌ லோக ஸமப்தம்‌ 
உள்ளது; அதுவும்‌ 'லோகாந்‌' என்று பன்மையில்‌ உள்ளது. “ப்ரஹ்மைவ லோக: ப்ரஹ்ம லோக: 
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என்னும்‌ வ்யுத்பத்தியாலே அறியப்படும்‌ ப்‌ ரஹ்மத்தையே ப்‌ ரஹ்மலோகம்‌ என்று 
சொல்லிவிடலாமேயென்னில்‌, “லோகாந்‌: எனும்‌ பன்மை பொருந்தாது. அநேக 
ப்‌ ரஹ்மங்களை ஒப்புக்காள்ளவேண்டிவரும்‌. ஐயா! உம்‌ பக்ஷத்திலும்‌ “லோகாந்‌' எனும்‌ 
பஹுவசனம்‌ பொருந்தாது. ஹிரண்யகர்ப்பனுக்கும்‌ ஸத்யலோகம்‌ ஒன்றுதானே உள்ளது? 
ஆம்‌, ஸத்யலோகம்‌ ஒன்றுதான்‌. ஸத்யலோகம்‌ செல்பவர்கள்‌ அங்கு பல ப்ரதேயங்களில்‌ 
போக்ய, போகஸ்தான, போகோபகரணங்களை யநுபவித்து திரிகையால்‌ ப்ரதேய 


பேதத்தையிட்டூ “லோகாம்‌' என்று சொன்னதாகக்‌ கொள்ளலாம்‌. 


மேலும்‌, “ப்ரஜாபதே: ஸப ஈம்‌ வேங்ம ப்ரபத்‌_யே' சாந்‌. 8.14.) என்று ப்ரஜாபதீயாகிற 
பிரமனின்‌ அரண்மனையையும்‌ ஸபையையும்‌ அடைகிறான்‌ என்கையால்‌ ப்ரஜாபதி எனும்‌ 
பதம்‌ ரூடி யால்‌ ப்ரஸித்தி பெற்ற ஹிரண்யகர்ப்பனின்‌ உலகையே எசொல்லிற்றாகக்‌ 
கொள்ளவேணும்‌. “ஸ ஏதாந்‌ ப்ரஹ்ம க_மயதீ சாந்‌. 4.15.9 அமாநவன்‌ ப்‌ ரஹ்மத்தை 
அடைவிக்கிறான்‌ எனும்‌ வேதவாக்யத்தில்‌ பிரமனைப்‌ பொருளாகக்‌ கொண்டால்‌, 
நபும்ஸகலிங்க_மான ப்‌ ரஹ்ம மப்‌ _த_ம்‌ பாருந்தாதே; “ப்‌_ரஹ்மாணம்‌ ௧_மயதீ' என்றல்லவோ 
இருக்கவேணும்‌ எனில்‌ - ஜகத்யரஷ்டாவுக்கு ஹிரண்யகர்ப்பன்‌ முதலில்‌ பிறந்தவன்‌; 
ப்ரஹ்மத்துக்கு ஸமீபத்தில்‌ இருப்பதால்‌ “ப்ரஹ்மாணம்‌' என்னாதே “ப்ரஹ்ம” மப்தப்ரயோகம்‌ 
காண்கிறது. 


அர்ச்சிராதி, க_தியில்‌ சென்றவனுக்கு புநராவ்ருத்தி திரும்பி வருதல்‌ இல்லையே. 
அடையப்படூபவன்‌ ஹிரண்யகர்ப்பனாகில்‌, அபுநராவ்ருத்தியைச்‌ சொல்லும்‌ வேதவாக்யங்கள்‌ 
பொருந்தாதேபென்னில்‌ “தே ப்ரஹ்ம லோகே து பராந்த காலே பராம்ருதாத்‌ பரிமுச்யந்தீ 
ஸர்வே (தை.நற - ஸத்யலோகம்‌ அழியும்போது அதாவது ப்ரமனது ஆயுட்கால முடிவில்‌ 
அவ்வுலகத்‌ தலைவனான பிரமனோடூ அங்குள்ளாரும்‌ உபாஸன ப_லத்தாலே 
ப்ரஹ்மத்தையடைகிறார்கள்‌ - என்கையாலே அபுநராவ்ருத்தியும்‌ பொருந்தும்‌. இவ்வர்த்தம்‌ 
ஸ்ம்ருதியிலும்‌ சொல்லப்பட்டது. “ப்‌ ரஹ்மணா ஸஹ தே ஸர்வே ஸம்ப்ராப்தே ப்ரதீஸஞ்சரே | 
பரஸ்யாந்தே க்ருதாத்மாந: ப்ரவியந்தி பரம்பதம்‌” ப்ரஹ்மலோகத்திலுள்ள அந்த 
பரப்‌ _ரஹ்மநீஷ்ட_ர்கள்‌ அனைவரும்‌ மஹாப்ரளயம்‌ நேரும்போது வித்யை நீறைவடையப்‌ 
பெற்றவர்களாய்‌ பிரமனோடுூ கூட பரமபதத்தை அடைகிறார்கள்‌ என்று கூர்மபுராண வசனமும்‌ 
(2.269 காண்கிறது. ஆக இவ்வளவால்‌ ப_ாத_ரி எனும்‌ ஆசார்யர்‌ கார்ய ப்‌ ரஹ்மமான 
ஹிரண்யகர்ப்பனை ப்ராப்யமாக உபாஸிப்பவர்களையே அர்ச்சிராதீ_க_ணம்‌ அழைத்துச்‌ 


செல்கிறது என்று கூறினாராயிற்று. 
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பூர்வபக்ஷம்‌ (ஜைமிநியின்‌ அபிப்ராயம்‌: பரப்ரஹ்மத்தை உபாஸிப்பவர்களையே 
ஆதிவாஹிக க_ணம்‌ அழைத்துச்‌ செல்கிறது. “ஸ ஏதாந்‌ ப்‌ ரஹ்ம க_மயதி' அமானவன்‌ 
ப்‌ ரஹ்மவித்‌_யாநீஷ்டர்களை ப்‌_ரஹ்மத்தீடம்‌ அழைத்துச்‌ செல்கிறான்‌ எனும்‌ வேதவாக்யத்தில்‌ 
நபும்ஸகலிங்க_மான ப்‌_ரஹ்ம மப்தம்‌ பரமாத்மாவையே முக்யமாகச்‌ சொல்வது. ப்‌_ரஹ்மம்‌ 
ஸர்வவ்யாபியாயிருந்தாலும்‌ அப்ராக்ருதமான திவ்யதேமத்துக்கு ஜஞானி சென்ற பின்பே 
ஸ்வரூப ஆவிர்பாவமுண்டாகி ப்‌_ரஹ்மாநுபவம்‌ பெறுகிறான்‌; அங்கிருந்து அவன்‌ 
திரும்புவதில்லை என்று மாஸ்த்ரங்கள்‌ சொல்லுகையாலே ஜ்ஞானி ஒரு தேற வியேஷத்துக்கு 
செல்வதில்‌ பொருந்தாமை இல்லை. வித்வானுக்கு உத்க்ராந்தி கிடையாது; “அத்ரப்‌ ரஹ்ம 
ஸமஸ்நுதே', “அம்ருத இஹ பவதீ: என்று மருதிகள்‌ கூறுகின்றனவேயெனில்‌, ஜ்ஞானி 
இவ்வுலகிலேயே மோக்ஷமடைவது பொருந்தாதது என்று கீழே ஆஸ்ருத்யுபக்ரமாதி கரணத்தீல்‌ 
(4.2.5) சொல்லப்பட்டது. 


'நீஷாத_ ஸ்தபதி ந்யாயம்‌' எனும்‌ பூர்வமீமாம்ஸா ந்யாயத்தையொட்டிப்‌ பார்க்கும்போது 
ப்‌, ரஹ்மலோகாந்‌' என்பதற்கு “ப்ரஹ்மத்தினுடைய லோகங்கள்‌: என்று ஷஷ்டீ_ தத்புருஷ 
ஸமாஸம்‌ கொள்வதைக்‌ காட்டிலும்‌, “ப்‌ _ரஹ்மைவ லோக: ப்‌_ரஹ்ம லோக: ப்‌_ரஹ்மமாகிற 
லோகம்‌ ப்‌_ரஹ்மலோகம்‌ என்று கர்மத ஈரய ஸமாஸம்‌ கொள்வதே யுக்தம்‌. *லோகாந்‌' 
என்றவிடத்தீலுள்ள பன்மையை “அதீ _தீ: பாஸாந்‌' பூ.மீ. 9.3.5 என்ற விடத்தீற்‌ போலே 
பஹு வசனம்‌ பொருளற்றது என்ன வேணும்‌. “ப்‌ ரஹ்ம லோகாந்‌' என்று ப்‌_ரஹ்மத்தின்‌ 
உலகங்களையே குறித்தாலும்‌ அதைக்‌ கொண்டூ நான்முகனையே கூறுவதாகக்‌ 
கொள்ளவேண்டிய அவங்யமில்லை. தடையற்ற ஸங்கல்பத்தையுடைய ப்‌_ரஹ்மத்துக்கு தன்‌ 
ஸங்கல்பத்தாலே உண்டாக்கப்பட்டிருக்கும்‌ அப்ராக்ருத லோகங்கள்‌ பல உள்ளன என்பதற்கு 


அநுத்தமேஷு உத்தமேஷு லோகேஷ்‌ (சாந்‌) முதலான ப்ரமாணங்கள்‌ உள்ளன. 


“ஏஷ ஸம்ப்ரஸாத_: அஸ்மாத்‌ மரீராத்‌ ஸமுத்த,ாய பரம்‌ ஜ்யோதீர்‌ உபஸம்பத்‌_ய - 
ஸ்வேநரூபேண அபி நீஷ்பத்‌_யதே' (சாந்‌. 8.3.4) இந்த ஜீவன்‌ ப்ராரப்‌_த, கர்மாவஸான 
மரீரத்திலிருந்து கிளம்பி இர்ச்சிராதி வழியே ப்ரஹ்மத்தையடைந்து ஸ்வரூபம்‌ விளங்கப்‌ 
பெறுகிறான்‌ என்று ஸ்பஷ்டமாகச்‌ சொல்லுகையால்‌, அவன்‌ நான்முகனையடைகிறான்‌ என்று 
ப ஈ£த_ரி சொல்வது தவறாகும்‌. 

'ப்ரஜாபதே: ஸப ஈம்‌ வேங்ம ப்ரபத்‌_யே' சாந்‌ 8.14.] எனும்‌ வேதவாக்யத்தில்‌ ப்ரஜாபதி 
என்றது ப்‌_ரஹ்மத்தையேயாகும்‌. கார்ய ப்‌. ரஹ்மமான பிரமனையல்ல. “அங்வ இவ 


ரோமாணி விதூ,ய பாபம்‌ சந்த்‌_ர இவ ராஹோர்‌ முக_ந்‌ ப்ரமுச்ய, தூ த்வா மரீரமக்ருதம்‌ 
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க்ருதாத்மா ப்‌ ரஹ்ம லோகம்‌ அபி, ஸம்ப வாமி: காந்‌. 8.13.] குதிரை தன்‌ ரோமத்தை 
உதறுவதுபோல்‌ பாபத்தை உதறி, சந்த்ரன்‌ ராஹுவின்‌ வாயிலிருந்து வெளிவருவது போல்‌, 
யரீரத்திலிருந்து விடுபட்டு பேறு பெற்றவனாய்‌ நீத்யமான ப்‌_ரஹ்ம லோகத்தை அடையக்‌ 
கடவேன்‌ என்று அடையப்படும்‌ லோகம்‌ நீத்யமான ப்ரஹ்மத்தின்‌ உலகம்‌ என்பதால்‌ 
அழியக்கூடிய ஸத்யலோகத்தை இவன்‌ அடைவதில்லை. எல்லா பாபங்களிலிருந்து 
விடூபடூவதாக ஸ்பஷ்டமாகச்‌ சொல்லுகையாலும்‌ பரமாத்மாவை உபாஸிப்பவர்களையே 


அர்ச்சிராதி, க,ணங்கள்‌ அழைத்துச்‌ செல்கின்றன என்று தேறுகிறது. 


'ப்ரஜாபதிஸ்‌ சரதி க_ர்ப்பே அந்த: (,.ஸூ எல்லா ஜீவர்களுக்கும்‌ பதியானவன்‌ ஜீவர்களின்‌ 
ஹ்ருதயத்தில்‌ இருக்கிறான்‌ - என்று நாராயண அநுவாகத்தில்‌ ப்ரஜாபதி யப்தம்‌ பரமபுருஷன்‌ 
விஷயத்தில்‌ வழங்கப்பட்டூள்ளது. “பதிம்‌ விய்வஸ்யாத்மேஸங்வரம்‌' (தை.நறி தனக்குத்தானே 
ஈயவரன்‌; உலகனைத்துக்கும்‌ பதி என்பதால்‌ நீருபாதீக ஸர்வ ப்ரஜாபதித்வம்‌ ப்‌ ரஹ்மத்துக்கே 
பொருந்தும்‌. மேலும்‌ சாந்தோக்யத்தில்‌ ௫.14.) 'யமோ$ஹம்‌ ப வாமி' என்று தொடங்கி 
உபாஸகன்‌ தன்னை ஸர்வாத்மாவாக அநுஸந்தீப்பதாகச்‌ சொல்வதிலிருந்தும்‌ ப்‌ ரஹ்மத்தை 
உபாஸிப்பவர்களையே அர்ச்சிராதி, கணங்கள்‌ அழைத்துச்‌ செல்கின்றன என்பது ஜைமிநீ 


மஹரிஷியின்‌ கருத்தாகத்‌ தேறிற்று. 


ஸித்‌: “என்‌ ஆத்மாவுக்கு அந்தர்யாமியாயிருப்பவன்‌ பரமாத்மா என்று ப்‌ ரஹ்மத்தை 
ப்ராப்யமாக உபாஸிப்பவர்கள்‌ ப்‌_ரஹ்மநீஷ்ட ர்கள்‌. “பரமாத்மாவுக்கு சரீரமானது இந்த ஆத்மா 
என்று ப்‌_ ரஹ்மத்தை அந்தர்யாமியாகக்‌ கொண்ட ப்ரக்ருதியிலிருந்து நீங்கப்பெற்று தன்‌ 
ஆத்மாவை ப்ராப்யமாக உபாஸிப்பவர்கள்‌ பஞ்சாக்‌_னி வித்‌_யா நீஷ்ட ர்கள்‌. இவ்விரு 
உபாஸகர்களுக்கும்‌ அர்ச்சிராதி_ க தி உண்டு; ப்‌ _ரஹ்மப்ராப்தியுமுண்டு. இவர்களையே 
ஆதிவாஹிக க_ணம்‌ அழைத்துச்‌ செல்கிறது. இப்படிக்‌ கொள்ளாத ப £த_ரி, ஜைமிநீ 


பக்ஷங்களில்‌ தோஷங்கள்‌ உள்ளன. 


ஹிரண்யகர்ப்பனை உபாஸிப்பவர்களை அர்ச்சிராதி_க,ணம்‌ அழைத்துச்‌ செல்கிறது 
எனும்‌ ப_ ஈத _ரிபக்ஷத்தில்‌, “அஸ்மாச்‌ ச _ரீராத்‌ ஸமுத்த ஈய பரஞ்ஜ்யோதீர்‌ உபஸம்பத்‌_ய ஸ்வேந 
ரூபேண அபி நீஷ்பத்‌_யதே' சாந்‌. 8.3.4 என்று ப்‌_ரஹ்மப்ராப்தியைச்‌ சொல்லும்‌ இது போன்ற 
பல வேதவாக்யங்கள்‌ விரோதிக்கும்‌. பரப்‌ ரஹ்மத்தை உபாஸிப்பவர்களை மட்டும்‌ அர்ச்சிராதி_ 
க_ணம்‌ அழைத்துச்‌ செல்கிறது எனும்‌ ஜைமிநீ பக்ஷத்தில்‌, 'தத்‌_ய இத்த_ம்‌ விது: யே 
சேமே$ரண்யே ஸ்ரத்தா தப இத்யுபாஸதே தே$ர்ச்சிஷமபி ஸம்ப வந்தீ சாந்‌. 5.10.] எனும்‌ 
வாக்யத்தில்‌ ஜீவாத்ம ஸ்வரூபத்தை பஞ்சாக்‌_னி வித்‌_யையில்‌ சொல்லியபடி உபாஸிப்போர்‌ 
அர்ச்சிராதி, க,தியை அடைகிறார்கள்‌ என்றது விரோதிக்கும்‌. 
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ப்ரதீகோபாஸகர்களை அர்ச்சிராதி, க,ணம்‌ அழைத்துச்‌ செல்வதில்லை. ப்ரதீகமாவது 
அவயவம்‌. ப்ரஹ்மத்தீன்‌ அவயவங்களான சித்‌ அசித்துக்கள்‌ ப்ரதீகங்கள்‌. பூம வித்யையில்‌ 
சொல்லப்பட்ட நாம, வாக்‌, மனஸ்‌, ஸங்கல்பம்‌, சித்தம்‌, த்யானம்‌, விஜ்ஞானம்‌, ப_லம்‌, அன்னம்‌, 
அப்பு, தேஜஸ்‌, ஆகாமம்‌, ஸ்மர:, ஆமா, ப்ராணன்‌ எனப்படும்‌ ஜீவாத்மா - இவற்றில்‌ 
ஏதாவதொன்றை ப்ராப்யமாக உபாஸிப்பவர்கள்‌ ப்ரதீகோபாஸகர்கள்‌. இவர்களுக்கு 
அர்ச்சிராதீ_க_கீயோ ப்ரஹ்ம ப்ராப்தியோ கிடையாது. இவ்வுலக அல்பாஸ்தீர பலன்களே 
கிடைக்கும்‌. இவ்வுபாஸனங்கள்‌ விஷயத்தாலே துஷ்டங்கள்‌ என்று தாத்பர்யம்‌. மேலே 
கடைசியாகச்‌ சொன்ன ப்ராணன்‌ எனப்படும்‌ கேவல ஆத்மாவை உபாஸிப்பவன்‌ 
கைவல்யநீஷ்ட_ன்‌. இவனுக்கு மட்டும்‌ நீத்ய விபூதியில்‌ ஒரு ஸ்தானத்தில்‌ நீத்யமான கேவல 
ஆத்மாநுபவம்‌ ஸித்தீக்கிறது. இவனுக்கும்‌ அர்ச்சிராதி, க_கீயோ ப்‌_ரஹ்ம ப்ராப்தியோ 
கிடையாது. 


தத்க்ரது ந்யாயத்தையொட்டி, பரமபதத்தில்‌ ப்‌_ரஹ்ம நீஷ்டனுக்கு ப்‌_ரஹ்மாநுபவமும்‌, 
பஞ்சாக்‌_னி வித்‌_யா நீஷ்ட னுக்கு ப்ரஹ்மாத்மக ஸ்வாத்மாநுபவமும்‌ நீத்யமாக ஏற்படுகிறது. 
இருவருக்கும்‌ ப்‌_ரஹ்மாநுபவம்‌ ஸமமாகையாலே ஆனந்தத்தில்‌ தாரதம்யமில்லை. 
ஜீவாத்மாவை உபாஸிப்போர்க்கு பஞ்சாக்‌_னி வித்‌_யாநீஷ்டர்க்கு மேலே எடுத்த 'தத்‌_ய இத்த_ம்‌ 
விது. எனும்‌ சாந்தோக்ய உபநீஷத்வாக்யத்தில்‌ அர்ச்சிராதி_ க_தீ படிக்கப்பட்டூள்ளது. 


பூர்வபக்ஷத்தில்‌, “தே ப்‌ ரஹ்மலோகே து பராந்த காலே பராம்ருதாத்‌ பரிமுச்யந்தீ ஸர்வே” 
(தை.நற்‌ எனும்‌ மந்த்ரத்துக்கு ஸத்யலோகத்திலுள்ள அனைவரும்‌ பரமனுடைய ஆயுட்கால 
முடிவில்‌ உபாஸன ப_லத்தாலே பிரமனைப்‌ போலே முக்தியடைகிறார்கள்‌ என்று பொருள்‌ 
கூறியிருப்பது தவறு. :ப்ரஹ்மமாகிற லோகத்தை (ப்ராப்யத்தை உபாஸித்துக்‌ 
கொண்டிருப்பவர்கள்‌ அனைவரும்‌ கடைசி தேஹம்‌ முடிந்தவுடன்‌ உபாஸனத்தால்‌ ப்ரீதியடைந்த 
பரமாத்மாவினால்‌ முக்தி அடைகிறார்கள்‌' என்பதே அதன்‌ உண்மையான பொருள்‌. இது ந 
கர்மணா என்று தொடங்கும்‌ முன்‌ மந்திரத்தையும்‌, (வேதாந்த விஜ்ஞாந' என்று தொடங்கும்‌ 
இந்த மந்திரத்தின்‌ முன்‌ பாதியையும்‌ சேர்த்துப்‌ பார்க்கும்போது விளங்கும்‌. பூர்வபக்ஷத்தில்‌ 
எடுக்கப்பட்ட கூர்மபுராண வசனமும்‌ - புண்ய கர்மத்தினால்‌ ப்ரமனின்‌ உலகை 
அடைந்தவர்களும்‌ ப்ரஹ்மலோகத்திலிருந்து கொண்டூ பரமாத்மாவை உபாஸித்து அந்த 
உபாஸனம்‌ நீறைவடைந்தவுடன்‌ உபாஸன ப_லத்தாலே பிரமனோடூ கூடவே 


முக்தியடைகிறார்கள்‌ எனும்‌ கருத்துடையதாகையாலே விரோதமில்லை. 
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ஆக ப்ரஹ்மத்தை ப்ராப்யமாக உபாஸிப்பவர்களையும்‌, ப்ரஹ்மத்தை அந்தர்யாமியாகக்‌ 
கொண்ட தம்‌ ஆத்மாவை ப்ராப்யமாக உபாஸிப்பவர்களையுமே ஆதீவாஹிக க_ணம்‌ 
அழைத்துச்‌ செல்கிறது என்றதாயிற்று. 

மூன்றாம்‌ பாதச்‌ சுருக்கம்‌: எல்லா வித்யாநீஷ்டர்களும்‌ அர்ச்சிராதீ_ க_தியாகிற ஒரே 
வழியாலேயே பரமபதம்‌ செல்கின்றனர்‌. முக்தபுருஷன்‌ ஸம்வத்ஸரத்துக்குப்‌ பின்‌ வாயுவை 
அடைந்து பிறகு ஆதித்யனை அடைகிறான்‌. மின்னலுக்குப்‌ பிறகே வருண இந்த்ர 
ப்ரஜாபதீகளை அடைகிறான்‌. அர்ச்சிஸ்‌ முதலான ஆதீவாஹிகர்கள்‌ முக்தனை அழைத்துச்‌ 
செல்கீன்றனர்‌. ப்ரஹ்மோபாஸகர்களையும்‌, ப்ரஹ்மாத்மகமாகத்‌ தம்‌ ஆத்மாவை 


உபாஸிப்பவர்களையும்‌ ஆதீவாஹிக ௧க_ணம்‌ அழைத்துச்‌ செல்கிறது. 
நான்காம்‌ அத்யாயம்‌ - நாலாம்‌ பாதம்‌ 


கீழ்‌ பாதத்தில்‌ சரீரத்திலிருந்து கிளம்பிய ப்‌ ரஹ்மஜ்ஞானியை அமானவன்‌ எனும்‌ 
நீத்யஸுரி ப்‌ ரஹ்மத்திடம்‌ அழைத்துச்‌ செல்கிறான்‌ என்று கூறப்பட்டது. “முக்தி பாதம்‌” 
எனப்படும்‌ இப்பாதத்தில்‌ முக்தர்களுடைய ஐஸ்வர்யம்‌ எத்தகையது என்பது சொல்லப்படுகிறது. 
முக்தனின்‌ ஸ்வரூப ஆவிர்பாவம்‌ 

4.4.1. ஸம்பத்‌_யாவிர்ப ஈவாதிகரணம்‌ - இதில்‌ ஜீவன்‌ முக்தி தையில்‌ தன்‌ இயல்வான 
ஸ்வரூபத்தின்‌ விளக்கத்தைப்‌ பெறுகிறான்‌ என்கிறது. சாந்தோக்யத்தில்‌, 'ஏஷமேவைஷ 
ஸம்ப்ரஸாதே _£$ஸ்மாத்‌ மரீராத்‌ ஸமுத்த_ ஈய பரம்‌ ஜயோதிருபஸம்பத்‌ ய ஸ்வேந ரூபேணாபி _ 
நீஷ்பத்‌_யதே' ௫.12.2 - உபாஸகன்‌ ஸரீரத்தீலிருந்து வெளிக்கிளம்பி பரமாத்மாவையடைந்து 
ஸ்வரூப ஆவிர்ப ஈவமடைகிறான்‌ குன்‌ இயல்வான ஸ்வரூபம்‌ விளங்கப்பெறுகிறான்‌ என்று 
ஓதப்பட்டூள்ளது. இதில்‌ ப்‌ ரஹ்மத்தையடைந்த ஜீவனுக்கு தன்‌ இயல்வான ஸ்வரூபத்தின்‌ 
ஆவிர்ப ஈவம்‌ சொல்லப்படுகிறதா? அல்லது ஸ்வர்க்க தீ, லோகங்களில்‌ தேவர்‌ முதலான 
ரூபங்களையடைவது போல்‌ ப்‌_ரஹ்மத்தையடைந்தவுடன்‌ புதிதாக ஓர்‌ ரூபம்‌ உண்டாகிறது 


என்று சொல்லப்படுகிறதா? என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: “ஸ்வேந ரூபேண அபி நீஷ்பத்‌_யதே' என்று புதீதாக ஓர்‌ உருவம்‌ 
உண்டாகிறது என்ன வேணும்‌. ஸுஷுப்தி தஸையில்‌ தேஹேந்த்ரிய வ்யாபாரங்கள்‌ இல்லாத 
ஸமயத்தில்‌ கேவல ஆத்ம ஸ்வரூபத்துக்கு ஆனந்தாநுபவம்‌ இருப்பதாகக்‌ காணப்படவில்லை. 
இதை நாம்‌ தினமும்‌ பார்க்கிறோம்‌. ஆக ஸ்வரூபம்‌ ஸ்வத: அபுருஷார்த்தமாகத்தான்‌ இருக்கும்‌. 
ரஸம்‌ ஹ்யேவாஹம்‌ லப்‌_த்‌, வா ஆனந்தீ_ ப வதீ' தை.ஆநி ரஸ ஞனந்தி ஸ்வரூபனான 
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பரமாத்மாவையடைந்து ஜீவன்‌ ஆனந்தமுடையவனாக ஆகிறான்‌ - என்கையால்‌, இந்த்ரன்‌ 
முதலான தேவர்களாகும்போது ஸ்வர்காநுபவ யோக்யமான தேவ சரீரத்தையடைவது போல்‌, 
முக்தி நிலையிலும்‌ பரமாத்மாவையநுபவிப்பதற்கு யோக்யமான அஸாதாரணமான ஸரீரம்‌ 
முக்தனுக்கு உண்டாகிறது என்னவேணும்‌. :அபி நீஷ்பத்‌_யதே' ஸ்வரூபம்‌ உண்டாகிறது 
என்கையாலே எப்போதுமுள்ள ஸ்வரூபம்‌ “உண்டாகிறது' என்ன௦வாண்ணா. ஆக முக்த 


ஜீவனுக்கு அஸாதாரணமான ஸரீரம்‌ உண்டாவதாகவே கொள்ளவேணும்‌. 


ஸித்‌: “ஸ்வேந ரூபேண அபி நீஷ்பத்‌_யதே: என்பதால்‌ முக்த ஜீவனுக்கு தன்‌ 
ஸ்வரூபத்தின்‌ ஆவிர்ப £வம்‌ விளக்கம்‌ ஏற்படுகிறது என்றே சொல்லப்படுகிறது. 'ஸ்வேந 
ரூபேண” என்பதில்‌ 'ஸ்வ' மப்தத்தால்‌ இவ்வர்த்தம்‌ ஸித்திக்கிறது. “பரம்‌ ஜயோதீரபி, ஸம்பத்‌_ய 
ரூபேண அபி நீஷ்பத்‌_யதே' என்று படித்தாலே முக்தனுக்கு புதிய உருவம்‌ கிடைக்கிறது 
என்றதாகும்‌. “ஸ்வேந ரூபேண: என்று வியேஷிக்க வேண்டியதில்லை. “ஸ்வேந' எனும்‌ பதம்‌ 
அர்த்தமுள்ளதாக வேணுமாயின்‌, ஜீவனது ஸம்ஸார தஸையின்‌ ஜ்ஞான ஸங்கோஸ 
அவஸ்தை நீங்கப்பெற்று முக்கி தஸையின்‌ ஜ்ஞான விகாஸரூப அவஸ்தையை ஸ்வரூப 
ஆவிர்ப £வத்தை அடைகிறான்‌ என்றே சொல்லவேணும்‌. 


எப்போதுமுள்ள ஸ்வரூபம்‌ விளக்கம்‌ பெறுகிறது என்னில்‌, “அபி நீஷ்பத்‌_யதே” 
உண்டாகிறது எனும்‌ பதம்‌ அர்த்தமற்றதாகிவிடுமேயென்னில்‌ - இயல்வான ஸ்வரூபத்தின்‌ 
விளக்கமே அபி நீஷ்பத்‌_யதே' என்று சொல்லப்படுகிறது. அபரிசின்ன ஆனந்தரூப 
சைதன்யம்‌ ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌. அதற்கு ஸம்ஸார தமையில்‌ கர்மம்‌ எனும்‌ 
அவித்யையால்‌ திரோதானம்‌ மறைவு ஏற்படுகிறது. பரஞ்ஷ்யோதீஸ்ஸை அடைந்ததும்‌ அந்த 
ஆனந்த ஸ்வரூபம்‌ ஆவிர்ப்பவிக்கிறது. கர்ம ஸம்பந்தம்‌, அதனாலுண்டான தேஹ ஸம்பந்தம்‌ 
இவைகளிலிருந்து விடுபட்டு ஸ்வாபாவிக ரூபத்தோடூ இருப்பதையே “ஸ்வேந ரூபேண 
அபி நீஷ்பத்யதே' என்றது. ஸ்வரூபம்‌ நீத்ய ப்ராப்தமானாலும்‌, கர்மம்‌ எனும்‌ அவித்யையால்‌ 
மறைக்கப்பட்ட ஸ்வரூபத்தினுடைய திரோதான நீவ்ருத்திதான்‌ அபிநீஷ்பத்தி என்று 
சொல்லப்படுகிறது. அதாவது முன்பில்லாததான திரோதான நீவ்ருத்திதான்‌ உண்டாகிறது. 
இதனால்‌ “அபிநீஷ்பத்யதே' எனும்‌ பதம்‌ அர்த்தமற்றதாகிறதில்லை. 


இவ்விதம்‌ ஏன்‌ சொல்ல வேண்டூம்‌? எனில்‌, தீரோதான நீவ்ருத்தியைச்‌ சொல்வதாக 
ப்ரதீஜ்ஞை பண்ணியிருப்பதால்‌ இப்படியே கொள்ளவேணும்‌. சாந்தோக்யத்தீல்‌ “ய ஆத்மா 
அபஹதபாப்மா ......... ஸத்யஸங்கல்ப: ஸோ$ந்வேஷ்டவ்ய:' 6.7.] எந்த ஆத்ம ஸ்வரூபமானது 
பாபம்‌, கீழத்தனம்‌, மரணம்‌, வருத்தம்‌, பசி, தாகம்‌ ஆகியவை அற்றதாய்‌ தடைபடாத 
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விருப்பங்களையும்‌ ஸங்கல்பத்தையும்‌ உடையதாயிருக்கிறதோ அது தேடத்தக்கது என்று 
ஜீவாத்ம ஸ்வரூபம்‌ தேடத்தக்கது என ப்ரஜாபதி பிரமன்‌ கூறியதாக ஒரு வாக்யம்‌ உள்ளது. 
இதை விளக்குவதற்கு ஒரு கதை சொல்லப்படூகிறது. அதாவது ஆத்ம 
ஸ்வரூபத்தையறிவதற்காக அஸுரர்களில்‌ விரோசனனும்‌, தேவர்களில்‌ இந்தீரனும்‌ 
பிரமனையணுக, முதலில்‌ பிரமன்‌ 'நீரில்‌ உங்களைக்‌ காணும்போது தெரியும்‌ ப்ரதீபிம்பமே 
ஆத்மா” என்று கூறி அவர்களை அனுப்பிவிட்டான்‌. விரோசனன்‌ அதிலேயே தீருப்தியடைந்து 
“விழிப்பு நிலையிலுள்ள தேஹமே ஆத்மா என்று அஸுரர்களுக்கு உபதேஸித்து விட்டான்‌. 
இந்திரன்‌ திருப்தியறாமல்‌ மீண்டும்‌ பிரமனையணுக, பிரமன்‌ அவனுக்கு “ஏதம்‌ த்வேவ தே 
பூ,ய: அநுவ்யாக்‌_யாஸ்யாமி' (சாந்‌. 8.9.3) முன்பு சொன்ன ஆத்மாவைப்பற்றியே 
€தோஷமற்றதாக மறுபடியும்‌ சொல்லுகிறேன்‌ என்று தொடங்கி 'ஸ்வப்னம்‌ காண்பவனே ஆத்மா' 
என்று உபதேயித்தான்‌. இந்த்ரன்‌ அதிலும்‌ திருப்தியடையாமல்‌ மீண்டும்‌ பிரமனையணுக 
பிரமன்‌, முன்போலவே “ஏதம்த்வேவ தே பூய: அநுவ்யாக்‌_யாஸ்யாமி' €.10.4) என்று முற்கூறிய 
ஸ்வப்ந நிலையிலுள்ள ஜீவனிடம்‌ காணப்படும்‌ தோஷமற்ற ஆத்மாவை உபதேஸிக்கிறேன்‌ 
என்று தொடங்கி “தூங்குபவனே ஆத்மா: என்று உபதேஸித்தான்‌. இந்திரன்‌ அதிலும்‌ 
த்ருப்தியுறாமல்‌ மீண்டும்‌ பிரமனையணுக, பிரமன்‌ அப்போதும்‌ “ஏதம்‌ த்வேவதே ௫.11.3) என்று 
தொடங்கி தூங்கும்‌ ஜீவனிடமுள்ள தோஷமற்ற ஆத்மாவை உபதேஸிக்கிறேன்‌ என்று தொடங்கி, 
“சரீரம்‌ இருக்கும்‌ வரை ஸுகது:க்கங்கள்‌ நீங்க மாட்டா; சரீரம்‌ நீங்கிய பிறகே உண்மையான 
ஸ்வரூபம்‌ ப்ரகாசிக்கும்‌ என்று ஜீவாத்ம ஸ்வரூபத்தை உபதேஸித்தான்‌. இவ்வாறு 
கர்மத்தினாலுண்டான தேஹம்‌ நீங்கப்‌ பெற்றதால்‌ ஜாக்ரத்‌, ஸ்வப்ன, ஸுஷுப்தீ 
அவஸ்தைகளிலிருந்தும்‌ நீங்கப்பற்றதான ஜீவஸ்வரூபமே இங்கு உபதேயிக்கப்படூவதாக 
“ஏதம்‌ த்வேவ' எனும்‌ வாக்யத்தால்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ ப்ரதிஜ்ஞை செய்யப்படுகிறது. “ய ஆத்மா: 
என்று ஆரம்பத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட ஆத்மாவே “ஏதம்‌ த்‌வேவ' என்று திரும்பத்‌ திரும்பச்‌ 
சொல்லப்பட்டு “ஏவமேவ ஏஷ ஸம்ப்ரஸாத : .......... ஸ்வேந ரூபேண அபி நீஷ்பத்‌_யதே' எனும்‌ 
வாக்யத்தால்‌ சரீரம்‌ நீங்கியபின்‌ முதலில்‌ சொல்லப்பட்ட குணாஷ்டக ஆவிர்ப வத்தை 
உடையதாக ஆகிறது என்று சொல்லப்படுவதாகத்‌ தெரிகிறது. ஆக இங்கு “அபி நீஷ்பத்‌_யதே' 


என்றது இயல்பான ஆத்மஸ்வரூபத்தின்‌ விளக்கமேயாம்‌. 


இந்த ப்ரகரணம்‌ ஜீவாத்மா விஷயமானது. ஆத்மாவானவன்‌ ஸ்வரூபத்திலேயே 
அபஹதபாப்மத்வாதீ குணாஷ்டகங்களையுடையவன்‌ என்று ப்ரகரணத்தின்‌ தொடக்கத்திலேய 
பிரமனால்‌ சொல்லப்பட்டது. ஆக ஜீவனுக்கு இயல்வான இந்த எட்டூ குணங்களும்‌ ஸம்ஸாரி 


தையில்‌ மறைக்கப்பட்டு முக்தி தஸையில்‌ வெளிப்படுகிறது என்பதே இங்கு 
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சொல்லப்படூவதாகத்‌ தேறுகிறது. இவ்விஷயம்‌ ஸ்நீஸெளநக பகவானால்‌ ஸ்ரீவிஷ்ணு 
தர்மத்திலும்‌ சொல்லப்பட்டது: “வைரத்திலுள்ள அழுக்கை நீக்குவதால்‌, இருக்கும்‌ ஒளியே 
வெளிப்படுகிறது; புதிதாக ஒளி உண்டாக்கப்படூவதில்லை. அவ்விதமே மரீர 
ஸம்பந்தத்தாவுண்டான தோஷம்‌ நீங்கவே, ஆத்மாவுக்கு உள்ள ஜ்ஞானமே வெளிப்படுகிறது; 
புதிதாக ஜ்ஞானம்‌ உண்டாவதில்லை. கிணறு தோண்டும்போது மண்ணனை 
வெட்டியெடுக்கவே, மறைந்து கிடந்த நீரே வெளிப்படுகிறது; புதிதாக நீர்‌ உண்டாவதில்லை. 
அதுபோலே முக்தி தையில்‌ ஜ்ஞாநாதி குணங்கள்‌ ஆத்மாவிடம்‌ வெளிப்படுகின்றன; புதிதாக 
ஜ்ஞானம்‌ உண்டாவதீல்லை. ஆக, கர்மத்தாலும்‌ அதனாலுண்டான தேஹ ஸம்பந்தத்தாலும்‌ 
ஸங்குசிதமான ஜ்ஞானானந்தாதி குணங்களுக்கு கர்மபந்தம்போய்‌ பரமனையடைந்ததும்‌ 
விகாஸரூபமான ஆவிர்ப ஈவமானது உண்டாகிறது எனும்‌ விஷயத்தில்‌ ஒருவித 
அநுபபத்தியுமில்லை என்று விளக்கப்பட்டது. 


முக்தன்‌ ப்ரஹ்மத்தை விட்டுப்‌ பிரியாதவனாகவே தன்னையநுபவிக்கிறான்‌ 

4.4.2. அவிப ஈகே_ந த்‌ ருஷ்டத்வாதீகரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தீல்‌ சொன்னபடி 
ஸ்வரூபாவிர்ப ஈவம்‌ பெற்ற முக்தஜீவன்‌ பரமபதத்தில்‌ ப்ரஹ்மத்தையநுபவிக்கும்‌ ப்ரகாரம்‌ 
பேசப்படுகிறது. முக்தன்‌ தன்‌ ஆத்மாவை ப்ரஹ்மத்தை விட்டூப்பிரியாததாகவே 
அநுபவிக்கிறான்‌ என்கிறது. முக்தாத்மா தன்னை ப்ரஹ்மத்தைக்காட்டிலும்‌ வேறுபட்டவனாக 
அநுபவிக்கிறானா? அல்லது அவனுக்கு ப்ரகாரமாக இருப்பதாலே அவனும்‌ தானும்‌ 
அவிபக்தர்கள்‌ (விட்டுப்பிரியாதவர்கள்‌ - அப்ருதக்ஸித்தர்கள்‌ என்று ப்ரகாரப்ரகாரிகளாக 
அநுபவிக்கிறானா? அதாவது “அஹம்‌ ப்ரஹ்மாஸ்மி' என்று அநுபவிக்கிறானா? என்பது 
ஸம்யயம்‌. 

பூர்வபக்ஷம்‌: 'ஸோ$ ஸ்‌ நுதே ஸர்வாந்‌ காமாந்‌ ஸஹ ப்‌ ரஹ்மணா விபம்சிதா' தை. ஆறி 
முக்தாத்மா ப்ரஹ்மத்தோடு கூட எல்லாக்‌ கல்யாண குணங்களையும்‌ அநுபவிக்கிறான்‌. *யத_£ 
பங்ய: பங்யதே ருக்மவர்ணம்‌ கர்த்தாரமீமம்‌ புருஷம்‌ ப்‌ ரஹ்ம யோநீம்‌ | ததா வித்‌_வாந்‌ 
புண்யபாபே விதூ_ய நீரஞ்ஜந: பரமம்‌ ஸாம்யமுபைதீ' முண்டக 3.1.3 முக்தாத்மாவானவன்‌ 
பொன்போன்று அழகிய திருமேனி உடையவனாய்‌, உலகிற்கு கர்த்தாவாய்‌, நீயமிப்பவனாய்‌, 
புருஷன்‌ எனப்படுபவனாய்‌, உலகிற்கு உபாத ஈன காரணமாய்‌ இருக்கும்‌ பரமாத்மாவை 
எப்போது காண்கிறானோ, அப்போதே புண்யபாபங்களை விட்டு தோஷமற்றவனாய்‌, 
அபஹதபாப்மத்வாதி குணாஷ்டகங்களைப்‌ பெற்று ப்ரஹ்மத்தோடூ ஸாம்யத்தையடைகிறான்‌. 
இதம்‌ ஜ்ஞாநமுபாங்ரித்ய மம ஸாதர்ம்ய மா க_தா: | ஸர்க்கே_,5பி நோபஜாயந்தே ப்ரளயே ந 
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வ்யதந்தி ௪ ||” கதை 14.2) இந்த அறிவைப்பெற்றவர்கள்‌ என்னோடு ஸமமான குணங்களைப்‌ 
பெறுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ ஸ்ருஷ்டிகாலத்தில்‌ உண்டாவதுமில்லை; ப்ரளய காலத்தில்‌ 
லயமடைந்து கஷ்டப்படூவதுமில்லை என்று ஸங்ருதீ ஸ்ம்ருதீகளில்‌ முக்தனுக்கு ப்ரஹ்மத்தோடுூ 
கூட ஸாஹித்ய டேடியிருத்தல்‌ ஸாம்ய (ஒற்றுமை ஸாதர்ம்யம்‌ (ஒத்தகுணம்‌ 
உடைத்தாயிருக்கை சொல்லியிருப்பதனால்‌, அவன்‌ பரமபதத்தில்‌ பரமாத்மாவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
தன்னை தனிப்பட்டவனாகவே அநுபவிக்கிறான்‌ என்று தேறுகிறது. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. முக்தன்‌ ப்ரஹ்மத்தோடூ தன்‌ ஆத்மாவை அவிப £க_மாக 
குனிப்படாதவனாகு அநுபவிக்கிறான்‌. ஏனென்னில்‌, ப்ரஹ்மத்தையடைந்தவுடன்‌ அவனது 
ஸ்வரூபத்தை மறைக்கும்‌ கர்மங்கள்‌ நீங்கிவிடுகையால்‌, முக்தன்‌ தன்‌ ஆத்மாவை உள்ளபடி 
காண்கிறான்‌. ஜீவாத்மாவானது :தத்த்வமஸி' (சாந்‌. 6.8.7) ந்த பரம்பொருள்‌ நீயாகிறாய்‌; 
'அயமாத்மா ப்‌ ரஹ்ம' ப்ருஹ. 4.5.19 (இந்த ஆத்மா ப்ரஹ்மமே ஆகும்‌; 'ஐதத_ ஈத்மயமித_ம்‌ 
ஸர்வம்‌', “ஸர்வம்‌ க_ல்வித_ம்‌ ப்‌_ரஹ்ம': (இவ்வுலகனைத்தும்‌ பரமாத்மாவை ஆத்மாவாகக்‌ 
கொண்டது; இது அனைத்தும்‌ ப்ரஹ்மமே முதலான ஸ்ருதி வாக்யங்களில்‌ ப்ரஹ்மத்தோடூ 
ஒரே வேற்றுமையில்‌ படிக்கப்படூகிறது. 


இதற்கு காரணத்தையும்‌ சொல்லிற்று: *ய ஆத்மநீதிஷ்ட_ ந்‌ ஆத்மநோ5ந்தரோ யமாத்மா 
நவேத_ யஸ்யா$$த்மா மரீரம்‌ ய ஆத்மாநமந்தரோ யமயதி ஸத ஆத்மா$ந்தர்யாம்யம்ருத:' 
ப்ருஹ. 6.7) எந்தப்‌ பரமாத்மா ஜீவாத்மாவின்‌ உள்ளும்‌ புறமும்‌ வியாபித்தீருக்கிறானோ, 
எவனை ஜீவாத்மா அறியானோ, எவனுக்கு ஜீவாத்மா மரீரமோ, எவன்‌ ஜீவாத்மாவை 
உள்நுழைந்து நீயமிக்கீறானோ, அழிவற்ற அந்த பரமாத்மாவே உனக்கு அந்தர்யாமி); “அந்த: 
ப்ரவிஷ்ட: மாஸ்தா ஜநாநாம்‌ ஸர்வாத்மா' யஜு . ஆரணி அனைவர்க்கும்‌ ஆத்மாவான 
பரமாத்மா எல்லா ஜீவாத்மாக்களையும்‌ உள்நுழைந்து நியமிக்கிறான்‌ முதலான 
வேதவாக்யங்கள்‌ ஜீவாத்ம ஸ்வரூபம்‌ பரமாத்மாவுக்கு மரீரமாய்‌, அவனை அந்தர்யாமியாகக்‌ 
கொண்டதாய்‌, அவனுக்கு ப்ரகாரமாயிருக்கீன்றது என்று சொல்கின்றன. இவ்விஷயம்‌ 
முன்னமே (.4.6 காமக்ருத்ஸ்நர்‌ கருத்தில்‌ சொல்லப்பட்டது. 


ஆகையால்‌, முக்தாத்மா அவிபாகேந “அஹம்‌ ப்‌ ரஹ்மாஸ்மி' நான்‌ ப்ரஹ்மமாகவே 
இருக்கிறேன்‌ - நான்‌ ப்ரஹ்மத்தை விட்டுப்‌ பிரியாத ப்ரகாரமாயிருக்கிறேன்‌ என்றே 
அநுபவிக்கிறான்‌. பரமாத்மாவிற்கு ஸமம்‌ என்றது ப்ரஹ்மஸமமான சுத்தீயைப்பற்ற. 
ஸாதர்ம்யம்‌ என்றது ஒத்த குணங்களைப்‌ பற்றச்‌ சொன்னது. இவைகளால்‌ ப்ரகார - ப்ரகாரி 


பாவத்திற்கு யாதொரு விரோதமுமில்லை. *ஸோ$ஸ்நுதே' என்று தொடங்கும்‌ வேதவாக்யம்‌ 
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முக்தாத்மா தனக்குப்‌ ப்ரகாரியாயிருக்கும்‌ ப்ரஹ்மத்தோடுூ கூட ப்ரஹ்மகுணங்களை 
யநுபவிக்கிறான்‌ என்றே கூறுகிறது. ஆக, ப்ரஹ்மத்தை விட்டுப்‌ பிரியாதவனாகவே முக்தன்‌ 
தன்னையநுபவிக்கிறான்‌ என்று தேறுகிறது. 


(ஸுத்ரத்திலுள்ள அவிபாகேந எனும்‌ பதம்‌ ஜீவபரமாத்மாக்களுக்கு ஸ்வரூப ஐக்யத்தை 
சொல்கிறதன்று. 'ராமஸுக்‌_ரீவயோரைக்யம்‌' என்றது போல்‌ கொள்வது. பரமாத்மா ப்ராப்யன்‌; 
ஜீவாத்மா ப்ராப்தா. நீர்விசேஷ சிந்மாத்ர ப்ரஹ்மத்தோடூ ஐக்யத்தையடைந்தவனுக்கு 
ஸ்ருஷ்ட்யாதீ வ்யாபாரம்‌ ஸம்பவிக்கவே ஸம்பவிக்காது. ஈஸ்வரனுக்கு ஜகத்வ்யாபாரம்‌ 
ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டித்தல்‌ உண்டு; முக்தனுக்கு அது இல்லை. ஆக ஜீவ ஈங்வரர்களுக்கு ஐக்யம்‌ 


சொல்லமுடியாது. பே £க_ ஸாம்யமே ஐக்யம்‌ என்றதாகீறது 


ஸ்வரூப ஆவிர்ப ஈவமாவது ஜ்ஞான விகாஸமும்‌ அபஹதபாப்மத்வாதி குணங்கள்‌ 
ப்ரகாஸிக்கையும்‌ 

4.4.3. ப்‌. ராஹ்மாதி கரணம்‌ - கீழே 4.4.1.ல்‌ முக்தியடைந்த ஜீவனுக்கு 
ஸ்வரூபாவிர்ப ஈவம்‌ சொல்லப்பட்டது. இவ்வதீகரணத்தீல்‌ முக்தன்‌ எந்த ஸ்வரூபத்தோடூ 
ஆவிர்பவிக்கிறான்‌ என்பது விசாரிக்கப்படுகிறது. ஜீவாத்மாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌ 
அபஹதபாப்மத்வாதீ குணாஷ்டகங்களோடூ கூடியிருக்கையா? ஜ்ஞானமாத்ரமாயிருக்கையா? 
அல்லது இரண்டூபடியாகவுமிருக்கையா? இவைகளில்‌ எந்த ஸ்வரூபத்துக்கு ஆவிர்ப ஈ£வம்‌? 


என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌ (ஜைமிநி கருத்த): ஸ்வரூப ஆவிர்ப ஈவமாவது, ஜீவன்‌ முக்தீயடையும்‌ 
போது ப்‌_ரஹ்மத்தீடமுள்ள அபஹதபாப்மத்வாதீ குணாஷ்டகங்கள்‌ தன்னிடமும்‌ ப்ரகாஸிக்கப்‌ 
பெறுகையே. சாந்தோக்யத்திலுள்ள ப்ரஜாபதி வாக்யத்தில்‌, “ப ஆத்மா அபஹதபாப்மா விஜரோ 
விம்ருத்யு: வியோக: விஜிக _த்ஸ: அபிபாஸ: ஸத்யகாம: ஸத்யஸங்கல்ப:: சாந்‌. 8.7.] என்று 
முக்தியடையும்‌ ஜீவனுக்கு எட்டு குணங்கள்‌ உபந்யஸிக்கப்படுகீன்றன. இவை த_ஹரவித்‌_யா 
வாக்யத்தில்‌ பரமாத்மாவுக்கு சொல்லப்படும்‌ குணங்களே. மேலும்‌, “ஸ தத்ர பர்யேதி 
ஜக்ஷத்க்ரீட_ந்‌ ரமமாண:' (சாந்‌. 8.12.3) எனும்‌ வாக்யம்‌ முக்தாத்மா தன்‌ தடையற்ற 
ஸங்கல்பத்தாலே எல்லாவிதமான ஆனந்தங்களையும்‌ அநுபவிக்கிறான்‌ என்றும்‌ 
சொல்லிற்று. இப்படி ஸ்ருதி எட்டு குணங்களை முக்தனுக்குள்ளதாகச்‌ சொல்லுகையாலும்‌, 
ஸத்யஸங்கல்பத்தாலே ஸகல ஆனந்தங்களையுமடைவதாகச்‌ சொல்லுகையாலும்‌ 
முக்தனின்‌ ஸ்வரூபம்‌ ஜ்ஞாநமாத்ரமாயிருக்கையேயன்று; எட்டு குணங்களையும்‌ 


உடையவனாகையே. 
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பூர்வபக்ஷம்‌ ஒளடு ,லோமி கருத்த): சைதன்யமாத்ரமேவ (ஞானமே வடிவாயிருப்பது 
ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌. ஆக ஜ்ஞானமாத்ர ஸ்வரூபத்தோடூ ஆவிர்ப விக்கிறான்‌. 'ஸ யத £ 
ஸைந்த வக : அநந்தர: அப £ஹ்ய க்ருத்ஸ்ந: ரஸக நஏவ, ஏவம்‌ வா அரே அயம்‌ ஆத்மா 
அநந்தரோ அப £ஹ்ய: க்ருத்ஸ்ந: ப்ரஜ்ஞாநக ந ஏவ! ப்ருஹ. 6.5.13 உப்புக்கட்டியானது 
உள்ளும்‌ புறமும்‌ மத்யபாகமும்‌ எவ்விதம்‌ ரஸக நமாகவே ஐவர்ப்பாகவே இருக்கிறதோ, 
அவ்விதமே இந்த ஆத்மா உள்ளும்‌ புறமும்‌ மத்ய பாகத்திலும்‌ ஜஞானஸ்வரூபமாகவே 
இருக்கிறது என்றும்‌, 'விஜ்ஞாந க ந ஏவ ப்ருஹ 4.4.12 வாத்மா முழுவதும்‌ ஜ்ஞான 
ஸ்வரூபமாகவே இருக்கிறது என்றும்‌ ஸ்‌ருதிகளில்‌ ஜீவாத்ம ஸ்வரூபம்‌ ஜ்ஞானமாத்ரமாகவே 
இருக்கிறது என்று ஏவகாரத்தை அவதாரணத்லதியிட்டுச்‌ சொல்கையால்‌, ஜீவாத்மாவின்‌ 
ஸ்வரூபம்‌ ஜ்ஞானம்‌ ஒன்றையே வடிவாகக்‌ கொண்டது. ஜ்ஞானத்தீற்கு ஜஞானாந்தர 
ஆய்ரயத்வம்‌ ஸம்பவிக்காது அந்த ஜ்ஞானம்‌ மற்றொரு ஜ்ஞானத்திற்கு இருப்பிடமாயிருப்பது 
கூடாது. ஆக முன்பு ஸம்ஸார தமையில்‌ தீரோஹிதமான சைதன்ய மாத்ர ஸ்வரூபம்‌ முக்தி 
தையில்‌ ஆவிர்ப்ப விக்கிறது என்றே சொல்ல வேணும்‌. ஆக, ஏவகாரத்தாலே 
குணாந்தரங்களை நீஷேதித்திருப்பதால்‌, அபஹதபாப்மத்வாதி குணங்களை 
உடையவனாகீறான்‌ என்று ஜைமிநீ க்றுவது பொருந்தாது. 


ப்ரஜாபதி வாக்யத்தில்‌ அபஹதபாப்மத்வாதி குணங்கள்‌ ப்ரத்யகாத்ம ஸ்வரூபமாகப்‌ 
படிக்கப்பட்டிருக்கிறதே என்னில்‌ அந்த எட்டு பதங்களால்‌ ஆத்மாவிற்கு ப £ஈவரூப 
தர்மாந்தரங்கள்‌ சொல்லியிருப்பதாகக்‌ கொள்ளக்கூடாது. அபஹதபாப்மா என்று ஆரம்பித்து 
அபிபாஸ: என்கிறவரையில்‌ விகாரம்‌, ஜரை ௫ூழத்தனம்‌, மரணம்‌, யோகம்‌ வருத்தம்‌, க்ஷுத்‌ 
பசி, பிபாஸை (தாகம்‌ மற்றும்‌ ஸத்யகாம பதத்தினால்‌ அநீத்யஸுக அப £வம்‌ 
நித்யஸுகமின்மை, ஸத்யஸங்கல்ப பதத்தீனால்‌ உபேக்ஷாராஹித்யம்‌ €_பேக்ஷையின்மை 
ஆகிய எட்டு தோஷங்களும்‌ முக்தனுக்கு இல்லை என்று சொல்லிற்றேயொழிய, எட்டூ 
குணங்கள்‌ உண்டென்று கூறப்படவில்லை. தோஷமின்மை எனும்‌ அப ஈவம்‌ அத்‌ கரணமான 
ஸ்வரூபமேயாகும்‌. ஆகையாலே “அபஹதபாப்மா” என்று தொடங்கும்‌ ங்ருதியாலே தனியான 
குணம்‌ எதுவும்‌ சொல்லப்படவில்லை என்பது ஒளடூலோமி கருத்து. 

ஒளடூ_லோமி சொல்கிறபடி ஆத்மாவானது ஜ்ஞானமாத்ர ஸ்வரூபம்‌ என்றால்‌ அதனால்‌ 
யாதொரு பலனுமில்லை. தர்மியானது தன்னை மட்டும்‌ க்ரஹிக்குமேயல்லது வேறொன்றை 
க்ரஹிக்காது. ஆக ப்ரஹ்மாநுபவமே ஸித்தீக்காது. அதனால்‌ ஜைமிநீ சொல்கிறபடி பரமாத்ம 


ஸாம்யத்தைத்‌ தெரிவிக்கும்‌ எட்டு குணங்களை ஒப்புக்கொள்வோம்‌ எனில்‌, தர்மியானது 


250 


http://ach 


arya.ord 


இருந்தால்தானே அதன்‌ தர்மங்களைப்‌ பற்றி யோசிக்கலாம்‌. சுவர்‌ இருந்தால்தானே சித்தீரம்‌ 
எழுதலாம்‌. தர்மியைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லாமல்‌ எட்டு குணங்களை மட்டூம்‌ சொல்லி என்ன 


ப்ரயோஜனம்‌. ஆக இரண்டு பக்ஷங்களும்‌ நீரஸிக்கத்தக்கதாகின்றணி. 


ஸித்‌: ஒளடூ_லோமி சொல்கிறபடி ஜ்ஞானமே வடிவாயிருப்பது ஜீவஸ்வரூபம்‌ என்று 
ஒப்புக்ககாண்டாலும்‌ (அப்யுபகம்யவாதம்‌), ப்ரஜாபதி வாக்யத்தில்‌ எட்டு குணங்கள்‌ 
ஜீவாத்மாவுக்கு படிக்கப்பட்டிருக்கையால்‌, இந்த எட்டு குணங்களும்‌ ஜீவனிடம்‌ உள்ளன என்று 
ஒப்புக்கொள்ள வேண்டியுள்ளது. ஆக ஜ்ஞானமே வடிவாயிருக்கை, எட்டு குணங்களை 
உடையவனாயிருக்கை ஆகிய இரண்டையும்‌ ஜீவனிடம்‌ ஒப்புக்கொள்வதில்‌ விரோதமில்லை. 
எட்டு குணங்கள்‌ ஆத்மாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌ என்பதையும்‌ ஸங்ருதிதான்‌ சொல்கிறது. ஜ்ஞானமாத்ரம்‌ 
ஸ்வரூபம்‌ என்பதையும்‌ ஸ்ருதீதான்‌ சொல்கிறது. இரண்டும்‌ ஸ்ருதி வாக்யங்களாகையால்‌ 
ஸப_லமுடையவை. இவைகளில்‌ ஒன்றை கண்டித்து ஒன்றை ப்ரமாணமாகக்‌ கொள்வது 


ந்யாயமில்லை. 


'விஜ்ஞாந ௧,ந ஏவ ப்ருஹ. 4.4.12, 'ப்ரஜ்ஞாநக ந ஏவ ப்ருஹ. 6.5.13 எனும்‌ 
வாக்யங்களில்‌ “ஜீவ ஸ்வரூபம்‌ ஜ்ஞானமாத்ரமாகவே உள்ளது: என்று ஏவகாரமிட்டுச்‌ 
சொன்னது குணாஷ்டகமுடைத்தாயிருக்கையைத்‌ தடுக்கிறது என்று ஒளடூலோமி கூறுவது 
பொருந்தாது. அந்த ஏவகாரம்‌ “ஆத்மா முழுவதும்‌ ஜடப்பொருள்களைக்‌ காட்டிலும்‌ எப்போதும்‌ 
வேறுபட்டதாய்‌, தானே ப்ரகாசிப்பதாயுள்ளது; இவ்வாத்மாவின்‌ எப்பகுதியும்‌ பிறிதொன்றால்‌ 
ப்ரகாசிக்கப்படூவதில்லை' எனும்‌ அர்த்தத்தையே காட்டுகிறது. உப்புக்கட்டி 
த்ருஷ்டாந்தத்திலிருந்தே இது விளங்குகிறது. உப்புக்கட்டியானது உள்ளும்‌ புறமும்‌ 
உவர்ப்புமயமாக இருப்பதாக நாம்‌ நாவால்‌ உணர்ந்தாலும்‌ அவ்வுணர்வு - அவ்வுப்புக்‌ கட்டியை 
கண்ணால்‌ வெண்ணிறமுடையது என்றும்‌, ஸ்பரிசத்தால்‌ கடினமாயுள்ளது என்றும்‌ 
உணர்வதைத்‌ தடுக்கவில்லை. மாம்பழத்தில்‌ ஒரு பகுதி இனிப்பாகவும்‌ ஒரு பகுதி புளிப்பாகவும்‌ 
இருப்பதைக்‌ காண்கிறோம்‌. அப்படியின்றி உப்புக்கட்டி எல்லாவிடத்திலும்‌ உவர்ப்புமயமாகவே 
இருப்பதுபோல்‌, ஆத்மா முழுவதும்‌ ஜ்ஞானமாகவேயிருக்கிறது என்று த்ருஷ்டாந்தத்திலுள்ள 
ஏவகாரத்திற்கு தாத்பர்யமேயாழிய, அது ஜீவனிடம்‌ குணாஷ்டகம்‌ இருப்பதைத்‌ 


தடுக்கவில்லை. 
ஆக, ஜீவன்‌ ஜ்ஞானமே வடிவாயிருக்கை, பாபமின்மை முதலான எட்டு 
குணங்களையுடையவனாயிருக்கை எனும்‌ இரண்டு விதமாகவும்‌ முக்தி நிலையில்‌ 
ஆவிர்ப ஈவத்தைப்‌ பெறுகிறான்‌ என்று தேறுகிறது. 
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முக்தன்‌ ஸங்கல்பத்தால்‌ அனைத்தையும்‌ பெறுகிறான்‌ 

4.4.4. ஸங்கல்பாதி கரணம்‌ - ப்‌ ரஹ்மத்தையடைந்த முக்தன்‌ ஜ்ஞான ஸ்வரூபனாயும்‌ 
அபஹதபாப்மத்வாதி குணகனாயும்‌ ஆவிர்ப்பவிக்கிறான்‌ என்றது கீழ்‌ அதிகரணத்தில்‌. 
இவ்வதிகரணத்தில்‌ எட்டாவது குணமான ஸத்யஸங்கல்பத்வம்‌ விசாரிக்கப்படூகிறது. 
ஸத்யஸங்கல்பம்‌ என்றால்‌ வீணாகாத ஸங்கல்பம்‌. முக்தன்‌ எந்த முயற்சியையும்‌ எதிர்பாராமல்‌ 


தன்‌ ஸங்கல்பத்தாலேயே தான்‌ விரும்பியது யாவற்றையும்‌ அடைகீறான்‌ என்கிறது. 


'ஸ தத்ர பர்யேதி ஜக்ஷத்‌ க்ரீட ந்‌ ரமமாண: ஸ்த்ரீபி_ர்‌ வா யாநைர்‌ வா ஜ்ஞாதீபி ர்‌ வா்‌ 
சாந்‌. 8.12.3) என்று ப்ரஜாபதி வித்யா ப்ரகரணத்தில்‌ முக்தன்‌ ஜ்ஞாதி முதலானவர்களை 
அடைவதாகக்‌ கூறுகிறது. த_ஹர வித்‌_யா ப்ரகரணத்தில்‌, “ஸ யதி, பித்ருலோக காமோ ப வதீ 
ஸங்கல்பாதே_வ அஸ்ய பிதர: ஸமுத்தீஷ்ட ந்தி சாந்‌. 8.2.] என்று முக்தன்‌ விரும்பினால்‌ 
பித்ருமாத்ராதி ப்ராப்திகள்‌ ஸங்கல்பத்தினால்‌ உண்டாகின்றன என்றும்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 
இவ்வாறு முக்தனுக்கு மருதியில்‌ கூறப்பட்டுள்ள ஜ்ஞாத்யாதி ப்ராப்தியானது ப்ரயத்நாந்தர 
ஸாபேக்ஷ வேறு முயற்சிகளோடூ கூடிய) ஸங்கல்பத்தால்‌ உண்டாகிறதா அல்லது பகவத்‌ 


ஸ்ருஷ்டி போலே வெறும்‌ ஸங்கல்ப மாத்ரத்தாலேயே உண்டாகிறதா என்பது ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: லோகத்தில்‌, ஸத்யஸங்கல்பன்‌ - நீனைத்ததை நினைத்தபடி செய்பவன்‌ 
என்று சொல்லக்கூடிய ராஜாக்கள்‌ யாவரும்‌ கார்யங்களைச்‌ செய்யும்‌ போது ப்ரயத்நாந்தர 
ஸாபேக்ஷர்களாக இருப்பதைக்‌ காண்கிறோம்‌. அதேபோல்‌ முக்தனுக்கும்‌ ப்ரயத்நாந்தர 
ஸாபேக்ஷத்வம்‌ உண்டு. ஆக, 'ஸங்கல்பாதே_வ' ஸங்கல்பத்தாலேயே என்கிறவிடத்திலுள்ள 
ஏவகாரத்திற்கு அயோக வ்யவச்சேத பரமாகவேதான்‌ அர்த்தம்‌ சொல்லவேணும்‌ (அதாவது, 
முக்தன்‌ ஸங்கல்பத்தால்‌ காரியம்‌ செய்வதில்லை எனும்‌ வாத_த்தைத்‌ தள்ளுகிறதே௰யாழிய, 
ஸங்கல்பம்‌ தவிர வேறுமுயற்சியும்‌ முக்தன்‌ காரியம்‌ செய்யும்போது தேவையாயுள்ளது 


என்பதைத்‌ தள்ளவில்லை. 


ஸித்‌: இப்பூர்வபக்ஷம்‌ தவறு. முக்தனுக்கு ஸங்கல்ப மாத்ரத்தால்‌ ஸர்வமும்‌ ஸித்திக்கிறது. 
ஏனெனில்‌, 'ஸ யதி , பித்ருலோக காமோ ப வதீ ஸங்கல்பாதே_வ பிதர: அஸ்ய ஸமுத்தீஷ்ட ந்தி 
என்கிற வாக்யத்தீல்‌ ப்ரயத்நாந்தர நீரபேக்ஷ ஸங்கல்ப மாத்ரத்தால்‌ பித்ராதீகள்‌ உண்டாவதாகச்‌ 
சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. ஆக, இவ்விடத்திலுள்ள ஏவகாரத்தீற்கு அந்யயோக வ்யவச்சேத 
பரமாகத்தான்‌ அர்த்தம்‌ சொல்லவேணும்‌. ப்ரயத்நாந்தராபேக்ஷையைச்‌ சொல்லும்‌ 
மருத்யந்தரம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. முக்தன்‌ இத்தகைய காரியங்களசை செய்யும்போது வேறு 
முயற்சிகளையும்‌ எதீர்பார்க்கிறான்‌ என்று கூறும்‌ வாக்யம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ 
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இங்கு ஏவகாரம்‌ :முக்தன்‌ காரியம்‌ செய்யும்போது வேறு எந்த முயற்சியையும்‌ 


எதீர்பார்ப்பதில்லை' என்று அந்யயோக வ்யவச்சேத பரமாகத்தான்‌ அர்த்தம்‌ சொல்லவேணும்‌. 


'ஜக்ஷத்‌ க்ரீட_ந்‌' என்ற மேலெடுத்துள்ள ஸ்ருதி வாக்யத்தில்‌ முக்தன்‌ ஸ்த்ரீகளோடும்‌ 
வாஹநங்களோடும்‌ விளையாடூவதாகச்‌ காண்கிறதே: அவனுக்கு கர்மஸம்பந்தம்‌ உண்டுபோல்‌ 
தோன்றுகிறதேயென்னில்‌ - முக்தன்‌ ஸத்யஸங்கல்பன்‌. அதாவது பரமாத்மாவைத்‌ தவிர வேறு 
எவர்க்கும்‌ வசப்பட்டவனல்லன்‌. அநந்யாதிபதீயாயிருக்கையாவது, விதீநீஷேதங்களுக்கு 
அயோக்யனாயிருக்கை. விதீநீஷேதங்களுக்கு யோக்யனாயிருந்தால்‌ 
குகுதியுடையவனாயிருந்தால்‌ அவனுடைய ஸங்கல்பம்‌ தடைபட்டதாகும்‌. ஆகையால்‌ 
ஸத்யஸங்கல்பன்‌ எனும்போதே அவன்‌ கர்மம்‌ முதலான எதற்கும்‌ வசப்பட்டவனல்லன்‌ என்று 
தெரிகிறது. அதனாலேயே ஸ்ருதி 'ஸ ஸ்வராட்‌ ப வதீ சந்‌. 7.15.2 னந்த முக்தன்‌ விதீநீஷேத 
யோக்யனாகிறதீல்லை - கர்ம வசப்பட்டவன்‌ அல்லாதவனாகீறான்‌ என்று ஓதிற்று. ஆக 
முக்தன்‌ புண்யபாப ஸஜாதீய வ்யாபாரங்களைச்‌ செய்தாலும்‌ அதன்‌ ப_ல ஸம்பந்தத்தீற்கு 
அநர்ஹன்‌; கர்மவசப்பட்டவனல்லன்‌ என்று தேறிற்று. முக்தனுக்கு பகவத்சேஷத்வமே 
ஸ்வரூபமாயிருக்க பகவத்‌ வ்யதீரிக்த வ்யாபாரங்களில்‌ ப்ரவ்ருத்தியானது ஒரு போதும்‌ 
உண்டாகாது. இங்கு சொல்லப்படும்‌ பித்ராதி ப்ராப்தி முதலானவை பகவத்‌ ப்ரீதியை முக்ய 
உத்தேய்யமாய்க்‌ கொண்டு செய்யப்படும்‌ ஸங்கல்பங்கள்‌ என்றே கொள்ளவேணும்‌. 
இவ்விஷயம்‌ அடுத்த அதிகரணத்தில்‌ பேசப்படுகிறது. 


முக்தன்‌ சிலஸமயம்‌ தேஹமுள்ளவனாகவும்‌ சில ஸமயம்‌ தேஹமற்றவனாகவும்‌ 
இருக்கலாம்‌ 

4.4.5. அப ஈவாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதிகரணத்தீல்‌ முக்தன்‌ தன்‌ ஸங்கல்பத்தாலேயே 
பித்ராதிகளை ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌ என்றது. இவ்வதிகரணத்தில்‌ அவனது ஸங்கல்ப விசேஷம்‌ 
விசாரிக்கப்படுகிறது. முக்தனுடைய அந்த ஸங்கல்பம்‌ சரீரத்தோடூ கூடியிருந்து 
செய்யப்படுகிறதா? அல்லது சரீரமில்லாமல்‌ செய்யப்படுகிறதா? முக்தனுக்கு 
தேஹேந்த்ரியங்கள்‌ உண்டா? இல்லையா? விரும்பியபோது அவன்‌ சரீரத்தைக்‌ 


கொள்கிறானா? விரும்பாவிடில்‌ சரீரமற்றவனாயிருக்கிறானா? என்று ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌ ப ஈத_ரி மஹரிஷியின்‌ கருத்த): முக்தனுக்கு மரீரம்‌ முதலானவை 
கிடையாது. “ந ஹவை ஸமரீரஸ்ய ஸத: ப்ரியாப்ரியயோ: அபஹதீரஸ்தி அஸரீரம்‌ வாவஸந்தம்‌ 
ந ப்ரியாப்ரியே ஸ்ப்ருயத:' (சாந்‌. 8.12.2 என்று ஸ்ருதி மரீர ஸம்பந்தமிருப்பின்‌ 
ப்ரியாப்ரியங்கள்‌ ஸுகது:க்கங்கள்‌ தவிர்க்ககவாண்ணா. மரீரஸம்பந்தம்‌ இல்லையெனில்‌ 
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ஸுகது:க்கங்கள்‌ இல்லை என்கிறது. “அஸ்மாத்‌ மரீராத்‌ ஸமுத்த_யா பரஞ்ஜ்யோதீருபஸம்பத்ய 
ஸ்வேந ரூபேணாபி  நீஷ்பத்‌_யதே: (சாந்‌. 8.12.2 என்று ஸ்ருதி இதுவரை இருந்த 
மரீரத்திலிருந்து விடுபட்டு முக்தனாகிறான்‌ என்கிறது. ஆக முக்தனுக்கு மரீரம்‌ கிடையாது 


என்ன வேணும்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌ (ஜைமிநி மஹரிஷி கருத்த): முக்தனுக்கு மரீரேந்த்ரியங்கள்‌ உண்டு. 
ஏனெனில்‌, ஸ்ருதி அவனுக்கு விகல்பத்தை ஓதுகிறது. “விவித : கல்ப விகல்ப:' என்று வ்யுத்பத்தீ. 
பலபடியாவது என்று பொருள்‌. 'ஸ ஏகத £ ப வதி த்ரித £ ப வதீ பஞ்சத ப வதீ: சந்‌. 7.16.2 
அந்த முக்தாத்மா ஒருபடியாகிறான்‌; மூன்று படியாகிறான்‌, ஐந்து படியாகிறான்‌ என்று ஸ்ருதி 
முக்தன்‌ பலபடியாவதைக்‌ கூறிற்று. அச்சேத்யனான ஆத்மாவானது பலபடியாக ஆக 
முடியாது. ஆக இங்கு முக்தன்‌ பல தேஹங்களை எடூத்துக்‌ கொள்வதையே பலபடியாகச்‌ 
சொல்லப்படுகிறது என்னவேணும்‌. ப £த_ரி மஹரிஷியால்‌ எடுக்கப்பட்ட “முக்தனுக்கு 
மரீரமில்லை' எனும்‌ ஸ்ருதிவாக்யம்‌ கர்மக்ருத மரீரமில்லை என்று கூறுகிறதேயொழிய 
இச்சையால்‌ உண்டாகும்‌ ஸரீரம்‌ முக்தனுக்கிருப்பதைத்‌ தடுக்கவில்லை. முக்தனுக்கு சில 
ஸமயங்களில்‌ மரீரம்‌ உண்டு; சில ஸமயங்களில்‌ மரீரம்‌ இல்லை என்பதற்கு ப்ரமாணம்‌ 


இல்லை. ஆக முக்தாத்மா எப்போதும்‌ ஸமரீரனாகவே இருக்கிறான்‌ என்று ஸித்திக்கிறது. 


ஸித்‌: முக்தன்‌ ஸஸரீனாயும்‌ அமரீரனாயும்‌ இரண்டு விதமாகவும்‌ இருவேறு 
ஸமயங்களில்‌ இருக்கலாம்‌. இப்படிச்‌ சொல்வதால்‌ மரீரம்‌ உண்டூ என்கிற ஸ்ருதியும்‌ மாீரம்‌ 
இல்லை என்கிற ஸ்ருதியும்‌ பொருந்துகிறது. *த்‌ வாத, யாஹம்‌ என்பதோர்‌ யாக_ம்‌ - 
பன்னிரண்டு தினங்கள்‌ செய்வது. “ஸம்ருத்‌_தி யை விரும்பவோர்‌ த்‌. வாத, யாஹ 
யாக_த்தைச்‌ செய்யவேணும்‌' என்பதோர்‌ விதி வாக்யம்‌. “குழந்தையை விரும்புமவனுக்கு 
த்‌,வாத _மாஹ யாக_ம்‌ செய்விக்கவேணும்‌' என்பது மற்ஹாரு விதி வாக்யம்‌. இவ்விரண்டூ 
வாக்யங்களில்‌ த்‌ _வாத_யாஹம்‌ ருத்‌_தி, காமா: உபேயு:, 'த்‌_வாத_ யாஹேந ப்ரஜா காமம்‌ 
யாஜயேத்‌' எனும்‌ விதீ பே த_த்தைக்‌ கொண்டு, ஸங்கல்ப பேதத்தாலே, முதல்‌ வாக்யத்தில்‌ 
பல யஜமானர்‌ செய்யும்‌ ஸத்ரயாக ரூபமாயும்‌, இரண்டாம்‌ வாக்யத்தில்‌ ஒரு யஜமானன்‌ செய்யும்‌ 
அஹீனயாக ரூபமாயும்‌ ஒரே த்‌_வாத_யாஹ யாகம்‌ ஆகிறது என்று அங்கீகரிப்பது போலே, 
இங்கும்‌ ஸங்கல்ப பேதத்தால்‌ ஸமரீரத்வம்‌ அமரீரத்வம்‌ இரண்டையும்‌ ஒப்புக்கொள்ளலாம்‌. 
அதாவது எப்போது முக்தன்‌ “ஸமரீரஸ்யாம்‌' என்று ஸங்கல்பிக்கிறானோ அப்போது 
* இந்த யஜ்ஞத்தை பலர்‌ சேர்ந்து செய்யவேண்டும்‌. அவ்வாறு செய்யுங்கால்‌ அதற்கு “ஸத்ரம்‌” என்று பெயர்‌. 


அதை ஒருவனாகவும்‌ செய்யலாம்‌. இவ்வாறு ஒருவன்‌ செய்யும்‌ போது அதற்கு :அஹீநம்‌' என்று பெயர்‌. 
இரண்டும்‌ ஸ்ருதியால்‌ கூறப்பட்டவை. ஒரு யாகமே ஸங்கல்பத்தால்‌ இரண்டு விதமாக ஆகிறது. 
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ஸமரீரனாக பகவானை அநுபவிக்கிறான்‌. எப்போது “அமரீரஸ்யாம்‌' என்று 
ஸங்கல்பிக்கிறானோ அப்போது அமரீரனாக இருந்துகொண்டே பகவானையநுபவிக்கிறான்‌ 


என்பதால்‌ ஸமரீரத்வ நியமமில்லை. 


யரீர ஸ்ருஷ்டியிலும்‌ நீயமமில்லை. அதாவது முக்தன்‌ ஸஸரீரனாக வேணும்‌ என்று 
எப்போது ஸங்கல்பிக்கிறானோ அப்போது மரீரத்தைத்‌ தானே ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌ எனும்‌ 
நீயமமும்‌ இல்லை. ப்‌_ரஹ்மாநுபவத்தையே விரும்புமவன்‌, ஸத்யஸங்கல்பனானாலும்‌, தன்‌ 
அநுபவத்துக்காக தேஹாதீகளை ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ கொள்ள இச்சிப்பனோவயென்னில்‌ - ப_த்‌_க, 
ஜீவனுக்கு ஸ்வப்நாவஸ்தையில்‌ கால ப்ரபஞ்ச நாடக ஸூத்ரதாரியான ஸர்வேல்வரன்‌ ரதம்‌, 
குதிரை அவை செல்லும்‌ பாதைகள்‌, தடாகம்‌ என்று பல ஸ்வப்ன பதார்த்தங்களை 
ஸ்ருஷ்டிக்கிறான்‌ என்றும்‌, ஜீவன்‌ அவற்றையநுபவிக்கிறான்‌ என்றும்‌ கீழே (8.2.7 
சொல்லப்பட்டது. அதுபோலே பரமாத்மாவால்‌ ஸ்ருஷ்டிக்கப்படும்‌ தேஹேந்த்ரியங்களைக்‌ 
கொண்டு முக்தனும்‌ தனது லீலைக்குறுப்பாக பித்ரு ஸமூஹம்‌ முதலான பே £க_ 
ஸ்தானங்களில்‌ லீலாரஸத்தையநுபவிக்கிறான்‌ என்பதில்‌ குறையில்லை. ஜாக்ரத்தமையில 
ப_த்‌_த, ஜீவன்‌ தன்னால்‌ படைக்கப்பட்ட உபகரணங்களைக்‌ கொண்டு பே £க_த்தை 


யநுபவிப்பது போலே, முக்தனும்‌ பித்ராதிகளை ஸ்ருஷ்டித்து லீலா ரஸம்‌ அநுபவிக்கிறான்‌. 


அவ்வாறு ப்ரஹ்மாநுபவத்தை விட்டூ வேறு கார்யங்களில்‌ ப்ரவ்ருத்தி உண்டானால்‌, 
ப்‌, ரஹ்மத்தீடம்‌ போக்யதாபுத்தி வைகல்யம்‌ (குறைஷ்‌ உண்டாகுமோவென்னில்‌ 
ராமக்ருஷ்ணாத்யவதாரங்களைச்‌ செய்தருளின பரமபுருஷன்தானும்‌ லீலார்த்தமாக தசரத 
வஸுதேவாதீ பித்ராதி ஸ்ருஷ்டிகளை ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ கொண்டு அவர்களுடன்‌ மனுஷ்யதர்ம 
லீலாரஸத்தை எப்படி அநுபவிக்கிறானோ, அப்படியே முக்தரும்‌ ஈஸ்வர ஸ்ருஷ்டமான 
பித்ராதிகளுடன்‌ மனுஷ்ய தர்மங்களையுடையராய்‌ பகவதநுபவ லீலாந்தர்கதமான 
ரஸத்தையநுபவிக்கிறார்கள்‌. சில ஸமயம்‌ முக்தனும்‌ ஈல்்‌வரனுடைய அபிப்ராயத்தை 
யநுஸரித்து ஸ்வயமேவ தன்னுடைய ஸங்கல்பத்தினால்‌ தனக்கு பித்ராதீகளை ஸ்ருஷ்டித்துக்‌ 
கொண்டூ மனுஷ்ய தர்மங்களையுடையவனாய்‌ பகவதநுபவாந்தர்கதமான பகவல்லீலா 
ரஸத்தையநுபவிக்கிறான்‌. ஆக, பகவதநுபவ வைகல்யத்திற்கு ப்ரஸக்தீ இல்லை. முக்தனுக்கு 
பகவதநுபவ விஷயத்தில்‌ அந்தர்கதமாகாத அநுபவம்‌ ஏதுமிருக்காது. ஸ்த்ரியாதிகளோடூ 
விளையாடுகிறான்‌ என்றால்‌ அவர்களோடு கூட பகவத்‌ ப்ரீதியை யுத்தேமித்து பகவான்‌ எதிரில்‌ 
பாடுவது ஆடூவதாகிற கைங்கர்யமாகலாம்‌. நித்யவிபூதியில்‌ ஸ்வர்க்காதிகளில்‌ போல்‌ 
காமபுருஷார்த்தாநுபவம்‌ இல்லை. 
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ஆத்மாவோ அணுபரிமாணமானது. முக்தன்‌ பல மரீரங்களை எடுத்துக்‌ 
கொள்கிறானாகில்‌, அணுவான ஓர்‌ ஆத்மாவுக்கு பல மரீரங்களில்‌ ஆத்மாபி மானம்‌ எப்படி 
உண்டாகும்‌ எனில்‌ - தீபம்‌ ஒரே இடத்திலிருந்தாலும்‌ தன்‌ ப்ரபையால்‌ எவ்விதம்‌ மற்ற 
இடங்களில்‌ பரவுகிறதோ, ஹ்ருதய ப்ரதேயத்தில்‌ ஆத்மா இருந்தபோதிலும்‌ தன்‌ தர்மபூத 
ஜ்ஞானத்தால்‌ வ்யாபிக்க, தேஹம்‌ முழுதும்‌ ஆத்மாபி மானம்‌ எவ்விதம்‌ உண்டாகிறதோ, 
அவ்விதமே முக்தனும்‌ பல மரீரங்களையெடுத்துக்‌ கொண்டாலும்‌ அவைகளில்‌ தன்‌ (ர்மபூதி 
ஜ்ஞானத்தினால்‌ வ்யாபிக்கிறான்‌. 'வாலாக்‌_ர தப £க_ஸ்ய மதத £ கல்பிதஸ்ய ச | ப ஈகே_£ 
ஜீவ: ஸ விஜ்ஞோய: ஸ சாநந்த்யாய கல்பதே' வே 5.9 (நெல்லின்‌ நுணியை பத்தாயிரம்‌ 
கூறாக்கினால்‌ அதில்‌ ஒரு பகுதி ஜீவன்‌; இப்படி அணுமாத்ரமான ஜீவன்‌ மோக்ஷத்தில்‌ தன்‌ 
ஜ்ஞானத்தாலே எங்கும்‌ பரவுகிறான்‌ என்று இவ்விஷயத்தை ஸ்ருதியும்‌ சொல்லிற்று. முக்த 
தஸையை அடையாத ப_த்‌_த ரான ஸெளபரி ப்ரப்ருதிகள்‌ கூட அநேக ஸரீரத்தைக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌. முக்தனுக்கும்‌ ஸெளபரி முதலானார்க்கும்‌ வித்யாஸமென்‌ என்னில்‌ - 
அமுக்தரான ஸெளபரி அவர்‌ பண்ணிய புண்ய கர்மாவினால்‌ தபோ ப_லத்தால்‌ பல 
மரீரங்களைக்‌ கொண்டு அவைகளில்‌ ஜ்ஞானத்வாரா வ்யாபித்தார்‌. முக்தன்‌ கர்ம 
ஸம்பந்தமற்றவன்‌. தன்‌ இச்சையாலே ஸஸங்கல்பத்தாலே பல மரீரங்களைக்‌ கொண்டு 


ஜ்ஞானத்வாரா வ்யாபிக்கிறான்‌ என்று வேறுபாடு. 


ப்ருஹதாரண்யகத்தில்‌, “ப்ராஜ்ஞேநா5$த்மநா' 6.3.2] என்று தொடங்கும்‌ வாக்யத்தில்‌, 
ப்ரஹ்மத்தையடைந்தவன்‌ உள்ளேயும்‌ வெளியேயும்‌ உள்ள விஷயங்களை அறியமுடியாத 
ஜ்ஞானகந்யனாய்‌ இருக்கிறான்‌ என்கிறதே; முக்தன்‌ பல மரீரங்களை வ்யாபித்து 
அனைத்தையும்‌ அறிந்து நடத்துகிறான்‌ என்பது பொருந்தவில்லையே பெனில்‌ - அவ்வாக்யம்‌ 
முக்தனைப்‌ பற்றியதன்று. ஸுஷுப்தி அல்லது மரணாவஸ்தையைப்‌ பற்றியது. இவ்விரு 
அவஸ்தைகளிலும்‌ ஜீவாத்மா பரமாத்மாவை அடைகிறான்‌. ஜீவாத்மாவுக்கு பரமாத்மா 
ஸுஷுப்தி ஸ்தானம்‌. “வாங்மனஸி ஸம்பத்‌_யதே' என்று தொடங்கி “தேஜ: பரஸ்யாம்‌ 
தே_வதாயாம்‌' என்று ஸம்பத்தி காலத்தீல்‌ ஜீவாத்மா பரமாத்மாவோடு சேர்ந்தீருக்கிறான்‌ (8.2.6. 
ஆக இவ்விரண்டு அவஸ்தைகளில்‌ பரமாத்மாவையடைந்த ஜீவாத்மாவுக்கு ஜஞாநாப வம்‌ 
சொல்லப்பட்டது. “நாஹ க_ல்வயமேவம்‌' என்று தொடங்கும்‌ வாக்யத்தில்‌ சாந்‌. 8.12.5) 
ஜீவாத்மாவுக்கு ஸுஷுப்தி அவஸ்தையில்‌ அஜ்ஞத்வத்தைச்‌ சொன்ன ஸ்ருதி, அவ்விடத்திலேயே 
'ஸவா ஏஷ திவ்யேந க்க்ஷ்ஷா மநஸா ஏதாந்‌ காமாந்‌ பங்யந்‌ ரமதே ய ஏதே ப்‌_ரஹ்மலோகே' 
திவ்யசக்ஷுஸ்ஸால்‌ எல்லா காமங்களையும்‌ அநுபவித்துக்‌ கொண்டு ஸந்தோஷமாக 
இருக்கிறான்‌ என்று முக்தாவஸ்தையில்‌ ஸர்வஜ்ஞத்வத்தைச்‌ சொல்லிற்று. எனவே முக்தன்‌ 
ஜ்ஞான வ்யாப்தீயால்‌ பல தேஹங்களைப்‌ பெறத்தட்டில்லை. 
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முக்தன்‌ ஜகத்‌ காரணமாகான்‌ 

4.4.6. ஜகத்‌ வ்யாபாரவர்ஜாதி கரணம்‌ - முன்‌ அதீகரணத்தில்‌ ப்‌ ரஹ்மாநுப வத்தில்‌ 
அடங்கிய தே_ஹாதி, ஸ்ருஷ்டி, முக்தனுக்கு தன்‌ ஸங்கல்பத்தாலேயே ஆகிறது என்றது. 
இவ்வதிகரணத்தில்‌ ஸத்ய ஸங்கல்பனாயிருந்த போதீலும்‌ பரமாத்மாவுக்கே உரிய ஜகத்‌ 
ஸ்ருஷ்ட்யாதி வ்யாபாரம்‌ முக்தனுக்கு இல்லை என்கிறது. முக்தனுடைய ஐஸ்வர்யம்‌ என்பது 
அனைத்தையும்‌ நீயமிப்பதாகிற ஸர்வேய்வரத்வமுமா? அல்லது பரமாத்மாநுபவம்‌ மட்டுமா? 
பரமஸாம்யம்‌ சொல்வதால்‌, ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்ட்யாதி வ்யாபாரங்களையும்‌ முக்தன்‌ செய்வதாகச்‌ 
சொல்லவேணும்‌. இல்லாவிட்டால்‌ பரமஸாம்யம்‌ ஸம்பவிக்காது. எல்லா விதத்தீலும்‌ பரம 
ஸாம்யம்‌ என்று கொண்டால்‌, பரமாத்மாவிற்கு அஸாதாரணமான தர்மம்‌ ஒன்றும்‌ சொல்ல 
முடியாது; முக்தனுக்கும்‌ பரமாத்மாவுக்கும்‌ வாசியில்லாமல்‌ போகும்‌. இவற்றில்‌ எந்த பக்ஷம்‌ 


யுக்தமானது என்று ஸம்மயம்‌. 


பூர்வபக்ஷம்‌: முக்தனுக்கு ஜகத்‌ ஈஸ்வரத்வம்‌ உண்டு. *நீரஞ்ஜந: பரமம்‌ ஸாம்யமுபைதி' 
முண்டக 3.1.3 தோஷங்கள்‌ நீங்கப்‌ பெற்றவனாய்‌ பரமாத்மாவோடு மேலான ஸாம்யத்தை 
முக்தன்‌ அடைகிறான்‌ என்று மருதி பரமாத்மாவோடூ ஒற்றுமையைக்‌ கூறுகிறது. முக்தனுக்கு 
ஸத்ய ஸங்கல்பத்வமும்‌ உண்டு என்று முன்னமே சொல்லப்பட்டது. ஆக, உலகை 
நீயமிப்பதாகிற ஜகத்நியமனமும்‌ முக்தனுடைய ஐஸ்வர்யம்‌ என்னவேணும்‌. இப்படிக்‌ 


கொள்ளாவிடில்‌, பரமஸாம்யம்‌ சொன்னது பொருளற்றதாகும்‌. 


ஸித்‌: ஜகத்‌ வ்யாபாரமாவது ஸமஸ்த சேதநாசேதனங்களுடைய ஸ்வரூப ஸ்தீதீ 
ப்ரவ்ருத்திகளென்ன, அவைகளுடைய அவாந்தர பேதங்களென்ன இவைகளை நீயமிப்பது. 
இது பரமாத்மாவுக்கே உரிய அஸாதாரண தர்மம்‌. இந்த ஜகந்நியமநாதி ஐஸ்வர்யம்‌ 
முக்தனுக்குக்‌ கிடையாது. ஜகத்‌ நீயமனத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுமிடங்களில்‌ முக்தனைப்‌ பற்றிய 
ப்ரஸ்தாவமே இல்லை. ஆகையால்‌, ஜகத்‌ வ்யாபார வர்ஜம்‌ ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டி முதலான 


செயல்கள்‌ தவிர்ந்ததுதான்‌ முக்தைங்வர்யம்‌ என்று சொல்லவேணும்‌. 


யதோ வா இமாநீ பூ _தாநீ ஜாயந்தே யேந ஜாதாநீ ஜீவந்தி, யத்‌ ப்ரயந்த்யபி, ஸம்வியந்தி 

தத்‌, விஜிஜ்ஞாஸஸ்வ தத்‌ ப்‌ ரஹ்மேதீ' (தை.ப்ருகு - இந்த ப்ரபஞ்சமானது எவனிடத்திலிருந்து 
உண்டாயிற்றோ, எவனால்‌ ரக்ஷிக்கப்படுகிறதோ, எவனிடத்தில்‌ லயத்தை அடைகிறதோ 
அதுதான்‌ ப்ரஹ்மம்‌. அதைத்தெரிந்துகொள்‌; 'ஸதே_வ ஸோம்யேத_மக்‌_ர ஆஸீத்‌ ஏகமேவ 
அத்‌_விதீயம்‌, ததை_க்ஷத பஹுஸ்யாம்‌ ப்ரஜாயேயேதீ, தத்‌ தேஜோ5$ஸ்ருஜத' (சாந்‌. 6.2.] 
இப்ப்ரபஞ்சம்‌ முதலில்‌ ஸத்தாகிற ப்‌_ரஹ்மமாயிருந்தது; ஒன்றாகவே இருந்தது; 
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இரண்டற்றதாயிருந்தது. அது நானே பலவாகக்‌ கடவேன்‌; அதற்காகப்‌ பிறக்கக்‌ கடவேன்‌” 
என்று ஸங்கல்பித்தது. அது தேஜஸ்ஸை ஸ்ருஷ்டித்தது: “ப்ரஹ்ம வா இத_மேகமேவாக்‌_ர 
ஆஸீத்‌ | ததே_கம்‌ ஸந்ந வ்யப வத்‌ | தச்‌ ய்ரேயோ ரூபமத்ய ஸ்ருஜத க்ஷத்ரம்‌ || பருஹ 3.4.1] 
ப்ரளயகாலத்தில்‌ ப்ரஹ்மம்‌ ஒன்றே இருந்தது. அது ஒன்றாகவே இருந்து சிறப்புறவில்லை. 
அது சிறப்புள்ள க்ஷத்ரிய ஜாதியைப்‌ படைத்தது; “ஆத்மா வா இத_மேக ஏவாக்‌_ர ஆஸீத்‌ நாந்யந்‌ 
கிஞ்சந்‌ மிஷத்‌ | ஸ ஈக்ஷத லோகாந்து ஸ்ருஜா இதி | ஸ இமாந்‌ லோகாநஸ்ருஜத' ஐதரேய 1.] 
நாமரூபமற்று ஆத்மா ஒன்றாகவேயிருந்தது. நாமரூபமுள்ள வேறு எதுவுமில்லை. அது 
“ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிக்கக்‌ கடவேன்‌' என்று ஸங்கல்பித்தது. அது இந்த ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டித்தது; 
ஏகோ ஹ வை நாராயண ஆஸீத்‌ ந ப்‌_ரஹ்மா நேயாந: ..... ஸ ஏகாகீ ந ரமேத | தஸ்ய 
த்யாநாந்‌ தஸ்த_ஸ்ய ....... த_ஸேந்த்ரியாணி' (ப்ரளய காலத்தில்‌ நாராயணன்‌ ஒருவனே 
இருந்தான்‌. பிரமன்‌, சிவன்‌ முதலான சேதநாசேதனங்கள்‌ எதுவுமில்லை; அவன்‌ 
ஒருவனாயிருந்து இன்புறவில்லை; அவன்‌ ஸங்கல்பித்த பிறகு இந்த்ரியங்கள்‌ அனைத்தும்‌ 
உண்டாயின; “ய: ப்ருதீவ்யாம்‌ தீஷ்ட ந்‌ ப்ருதீ வ்யா அந்தர: ..... ப்ருஹ 5.7.3 எவனொருவன்‌ 
பூமி முதலான ஸகல வஸ்துக்களிலும்‌ உள்ளும்‌ புறமும்‌ இருந்துகொண்டு அவற்றை 
நீயமிக்கிறானேற முதலான ஜகத்காரணத்வத்தைக்‌ கூறும்‌ மருதி வாக்யங்களில்‌ 
ப்‌ ரஹ்மத்தீற்கே ஜகத்தை ஸ்ருஷ்டிப்பது, நீயமிப்பது முதலான கிரியைகள்‌ உள்ளதாகச்‌ 
சொல்லப்படுகிறது. இவ்வாக்யங்கள்‌ எதிலும்‌ முக்தனுக்கு இடம்‌ இல்லை. ஆகையால்‌ 
முக்தனுடைய ஐஸ்வர்யம்‌ ஜகத்வ்யாபார வர்ஜம்‌ - ஜகத்ஸ்ருஷ்டி, ஜகந்நியமநம்‌ முதலான 
செயல்களற்றது - என்றே கொள்ளவேணும்‌. 


'ஸ ஸ்வராட்‌ பவதி தஸ்ய ஸர்வேஷு லோகேஷு காமசாரோப _வதீ': சாந்‌. 7.25.2 
பகவானை அடைந்ததும்‌ முக்தன்‌ அகர்மவயயனாகீறான்‌; எல்லா லோகங்களிலும்‌ 
இஷ்டம்போல்‌ ஸஞ்சரிக்கிறான்‌ என்று ஸ்ருதி வாக்யங்கள்‌ காணப்படுகிறதே என்னில்‌ - ஜகத்தை 
ஸ்ருஷ்டிக்கும்படி பரமாத்மாவால்‌ நியமிக்கப்பட்ட ஹிரண்யகர்ப்பன்‌ முதலானவர்களுடைய 
லோகங்களில்‌, அவைகளும்‌ பகவத்‌ விபூதீகளாயிருப்பதாலே அங்கு போகங்களை 
அநுபவிக்கிறான்‌ என்று சொல்லிற்று. ஆனந்தமய ப்ரஹ்மத்தை அவனுடைய விபூதியுடன்‌ 


அநுபவிக்கவே காமஸஞ்சாரம்‌. அவ்வுலகங்களை ஆள்கிறான்‌ என்று கூறவில்லை. 


விகாரமடையும்‌ இந்த ப்ராக்ருத லோகங்களில்‌ போகங்களை முக்தன்‌ அநுபவிக்கிறான்‌ 
என்றால்‌, பக்‌ த, ஜீவனுடைய போகங்கள்போல்‌ அவை அல்பமாயும்‌ அஸ்தீரமாயும்‌ ஆகுமோ 
என்னில்‌ 'தஸ்மிந்‌ லோகா: ங்ரிதா: ஸர்வே தது_நாத்யேதீ கங்சந' பகவானுடைய விபூதீபூதமான 
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ஜகத்தானது அவனிடம்‌ ஒடூங்கியிருக்கிறது; விலகி நிற்பதில்லை - என்றபடி லோகங்கள்‌ யாவும்‌ 
பகவானுடைய விபூதியாகையாலே முக்தனுக்கு அவற்றை அநுபவிக்கும்போது பிறப்பு இறப்பு 
விகாரங்களிலும்‌ வேறுபட்ட அநுபவமே ஸித்திக்கும்‌. 


முக்தன்‌ விகாரமற்ற ப்‌_ரஹ்மத்தை அநுபவிப்பதில்‌ ஸ்தீதீயை உடையவன்‌ என்றே 
ங்ருதிவாக்யங்கள்‌ சொல்கின்றன. 'ரஸோ வை ஸ: ரஸம்‌ ஹ்யேவாயம்‌ லப்த்‌ வா£நந்தீ _ ப வதி 
(தை.ஆநு அப்பரமாத்மா ரஸமாகவேயிருப்பவன்‌. அப்பரமனையடைந்து ஜீவன்‌ 
ஆனந்தமுடையவனாகிறான்‌ என்கிறபடி விகாரமற்ற ப்ரஹ்மத்தை எப்போதும்‌ 
அநுபவிப்பவனாகையாலே “ஸர்வேஷு லோகேஷு காமசாரோ ப வதீ' எனும்‌ வாக்யத்தில்‌ பகவத்‌ 
விபூதியான லோகாந்தரங்களிலும்‌ முக்தனுக்கு அநுபவத்தை சொல்லிற்றேஒயாழிய, 


ஜகத்வ்யாபாரம்‌ சொல்லப்படவில்லை. 


மருதி ஸ்ம்ருதிகள்‌ ஜகத்‌ வ்யாபாரம்‌ பரமாத்மாவுக்கே உரியது என்று காட்டுகின்றன. 
'பீ ஷா5ஸ்மாத்‌_ வாத: பவதே' (தை.ஆறி பரமனிடமுள்ள பயத்தினால்‌ வாயு, ஸூர்யன்‌, அக்னி, 
இந்த்ரன்‌ போன்ற தேவர்கள்‌ தங்கள்‌ செயல்களைத்‌ தவறாமல்‌ செய்கின்றனர்‌; “அஹம்‌ 
ஸர்வஸ்ய ப்ரப வோ மத்த: ஸர்வம்‌ ப்ரவர்த்ததே' (கீதை 10.8 நான்‌ எல்லா உலகிற்கும்‌ உத்பத்தி 
காரணமாகிறேன்‌. என்னாலேயே வஸ்துக்கள்‌ யாவும்‌ செயல்படுகின்றனி. (அஹம்‌ ப்ரப வ 
ப்ரளய ஸ்த ஈநம்‌ நீத ஈநம்‌ பீ ஜமவ்யயம்‌: (கீதை 9.18) (இப்ப்ரபஞ்சத்தீற்கு தோன்றி 
ஒடூங்குமிடமும்‌, இதில்‌ தோன்றியொடுங்கும்‌ வஸ்துக்களாகவும்‌, இவ்வுலகுக்கு அழியாத 
காரணமாயுமிருப்பவன்‌ நானே); மயா அத்‌ யக்ஷேண ப்ரக்ருதி: ஸுூயதே ஸ சராசரம்‌: 
(கீதை 9.10) (என்னால்‌ தூண்டப்பெற்ற ப்ரக்ருதி, அசைவனவும்‌ அசையாதனவுமான பல 
வஸ்துக்களாகப்‌ பரிணாமமடைகிறது); “விஷ்டப்‌ யாஹமித_ம்‌ க்ருத்ஸ்நம்‌ ஏகாம்மேந ஸ்கீ_தோ 
ஜகத்‌: குதை 10.42 இவ்வுலகனைத்தையும்‌ என்‌ மக்தியின்‌ ஒரு சிறு பகுதியாலே 
த,ரித்துநீற்கிறேன்‌ முதலான ஸ்ம்ருதீ வாக்யங்கள்‌ ஜகத்‌ வ்யாபாரம்‌ பரமாத்மாவுக்கே எனக்‌ 
காட்டுகின்றன. ஆகவே முக்தனுக்கு ஜகத்‌ வ்யாபாரமில்லை. 


“ஏஷ ஹ்யேவாநந்த_யாதீ' (தை.ஆந - பரமபுருஷனே முக்தனை ஆனந்தமடையச்‌ 
செய்கிறான்‌ என்றபடி முக்தன்‌ அநுபவிக்கும்‌ ஆனந்தத்தீற்கும்‌ பரமாத்மாவே காரணம்‌. 
“எவனொருவன்‌ மற்ற தெய்வங்களையும்‌, பலன்களையும்‌ கருதாது பக்தீயோகத்தினால்‌ 
என்னை ஆராதிக்கிறானோ அவன்‌ 'குணாந்‌ ஸமதீத்யை தாந்‌ ப்‌_ரஹ்ம பூ,யாய கல்பதே' 
(கீதை 14.26) முக்குணங்களைக்‌ கடந்து ப்ரஹ்மத்தோடூ ஸமமாயிருக்கும்‌ தன்மையைப்‌ பெற 
யோக்யனாகிறான்‌'; “ஸுக _ஸ்யைகாந்தீகஸ்ய ச ப்ரதீஷ்டற்‌* கதை 14.27) ஜ்ஞானியால்‌ 
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அடையப்படும்‌ பேரின்பத்துக்கு உபாயமாவேன்‌ - என்று ஸ்ம்ருதிகளும்‌ இவ்வர்த்தத்தைக்‌ 
காட்டுகின்றன. ஆகையால்‌ முக்தனுக்குச்‌ சொல்லப்படும்‌ பரம ஸாம்யமும்‌, 
ஸத்யஸங்கல்பத்வமுமான பெருமைகள்‌ பரமாத்மாவின்‌ நீத்ய ஸங்கல்பத்தீனாலேயே 
ஸித்திப்பவை. ஆக முக்தன்‌ ஜகத்‌ வ்யாபாரம்‌ தவிர்ந்த பெருமைகளையே உடையவன்‌. 
முக்தன்‌ யேஷத்வமே தனக்கு ஸ்வாபாவிக ரூபம்‌ என்பதை உணர்ந்தவனாதலால்‌, 
ஸர்வமேஷியான பரமபுருஷனுக்கு கைங்கர்யத்தைச்‌ செய்வதே அவனுக்கு 
ப்ரியதமமாயிருக்கும்‌. மாறான ஈஸ்வரத்வம்‌, நியந்த்ருத்வம்‌ முதலானவை அநிஷ்டமாகவே 


இருக்கும்‌. ஆகையால்‌ ஆனந்த வைகல்யம்‌ இல்லை. 


'ஸோஃ$ங்நுதே ஸர்வாந்‌ காமாந்‌ ஸஹ ப்‌_ரஹ்மணா விபங்சிதா' (தை.ஆநு முக்தன்‌ 
ஸர்வஜ்ஞனான ப்‌_ரஹ்மத்தோடுகூட எல்லா கல்யாணகுணங்களையும்‌ அநுபவிக்கிறான்‌ 
எனும்‌ ங்ருதிவாக்யம்‌ பே ஈக_மாத்ரத்தால்‌ முக்தனுக்கு பரமஸாம்யத்தைக்‌ கூறுகையாலே, 
ஜகத்வ்யாபார வர்‌ ஜமேவ முக்தனுடைய ஐஸ்வர்யம்‌. முக்தனுக்கு ஐஜக_த்‌_வ்யாபாரம்‌ 
இல்லையேயாகிலும்‌, க்ருஷி பண்ணின பிதாவும்‌, நீர்வ்யாபாரரான புத்ராதி களும்‌ க்ருஷி 
ப_லத்தை பு,ஜிக்குமாபோலே, ஐஜக_த்‌_ வ்யாபாரத்தால்‌ வரும்‌ ரஸம்‌, வ்யாபரிக்கிற 
ஈம்‌ வரனுக்கும்‌, பார்த்திருக்கிற முக்தனுக்கும்‌ துல்யம்‌. 

முக்தனுடைய ஐஸ்வர்யம்‌ பரம புருஷாயத்தம்‌ - பரமபுருஷனுடைய அதீனமாகவே - 
ஸங்கல்பத்தினாலேயே ஸித்தீப்பது என்னில்‌, பரமபுருஷன்‌ ஸ்வதந்த்ரனாகையால்‌ முக்தனுக்கு 
புநராவ்ருத்தி ஸம்பவிக்குமோலவன்னில்‌ - அநாவ்ருத்தீங்‌ மப்‌ தாத்‌ முக்தன்‌ 
ஸம்ஸாரத்துக்கு திரும்பி வருவதில்லை, வேதவாக்யம்‌ அப்படிக்‌ கூறுகையால்‌. நீகிலஹேய 
ப்ரத்யநீக கல்யாணைகதாநன்‌, ஜகத்‌ஜந்மாதீ காரணம்‌, ஸமஸ்த வஸ்து விலக்ஷணன்‌, 
ஸர்வஜ்ஞன்‌, ஸத்யஸங்கல்பன்‌, ஆங்ரிதர்களிடத்தில்‌ நீரவதிக வாத்ஸல்யத்தையுடையவன்‌, 
பரமகாருணிகன்‌, ஸமாப்யதீகரஹிதன்‌, பரப்ரஹ்மமென்று பேசப்படுமவனுமான பரமபுருஷன்‌ 
ஒருவன்‌ இருக்கிறான்‌ என்பது ஸ்ருதியினால்‌ தெரிகிறது. பரமபுருஷன்‌ ஒருவன்‌ இருக்கிறான்‌ 
என்பதை ம்ருதியைக்‌ கொண்டு எவ்விதம்‌ தெரிந்து கொள்கிறோமோ, அவ்விதமே, 
தினந்தோறும்‌ அநுஷ்டிக்கிற வர்ணாஸ்ரம தர்மங்களால்‌ அநுக்ருஹீதமான பகவதுபாஸநரூப 
பகவதாரானத்தால்‌ ப்ரீதியை அடைந்த பகவான்‌ உபாஸநம்‌ பண்ணியவர்களுடைய 
அநாதிகாலமாகச்‌ செய்யப்பட்டும்‌ வரும்‌ நீவர்த்தக்கவாண்ணாததான கர்ம ஸஞ்சயரூபமான 
அவித்யையைப்‌ போக்கடித்து தன்னுடைய யாதாத்ம்ய அநுபவரூபமான அநவதிகாதிமய 
ஆநந்தத்தைப்‌ பெறும்படி செய்வித்து, புந: நாவர்த்தயதீ - திருப்பியனுப்புகிறதில்லை 
என்பதையும்‌ ங்ருதியைக்‌ கொண்டே அறிகிறோம்‌. அவையாவன -- 
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'ஸ க_ல்வேவம்‌ வர்த்யந்‌ யாவத_ாயுஷம்‌ ப்‌, ரஹ்மலோகம்‌ அபி ஸம்பத்‌_யதே ந ச 
புநராவர்த்ததே ந ச புநராவர்த்ததே: (சாந்‌. 8.15.] வர்ணாஸ்ரம தர்மங்களையும்‌ 
உபாஸனத்தையும்‌ யாவதாயுஷம்‌ அநுஷ்டித்து ப்‌_ரஹ்ம லோகத்தை அடைந்தவன்‌ மறுபடியும்‌ 
திரும்பி வருகிறதில்லை; “தேஷாம்‌ ந புநராவ்ருத்தி:: பருஹ. 8.2.15) முக்தி அடைந்தவர்களுக்கு 
ஸம்ஸாரத்திற்குத்‌ திரும்பி வருதல்‌ இல்லை - இது முதலான ங்ருதிகள்‌. “மாமுபேத்ய புநர்‌ஐந்ம 
து_:க்கஈலய மஸாஸய்வதம்‌ | நாப்நுவந்தி மஹாத்மாந: ஸம்ஸித்‌_தி,ம்‌ பரமாம்‌ க_தா: || 
ஆப்‌ ரஹ்ம பு வநால்லோகா: புநராவர்த்திநோ$ர்ஜுந | மாமுபேத்ய து கெளந்தேய புநர்‌ஐந்ம 
ந வித்‌_யதே || கீதை. 8.15, 16 “என்னை அடைந்தவர்கள்‌ எல்லாத்‌ துக்கங்களுக்கும்‌ 
இருப்பிடமாயும்‌ நிலையில்லாததுமான பிறப்பை மறுபடியும்‌ அடையமாட்டார்கள்‌. ஏனெனில்‌? 
அவர்கள்‌ மஹாத்மாக்கள்‌, பெரிய மனமுடையவர்கள்‌, என்னை உள்ளபடி அறிந்தவர்கள்‌, 
என்னிடத்தீல்‌ அளவில்லாத ப்ரீதியினால்‌ என்‌ பிரிவை க்ஷணமும்‌ ஸஹியாதவர்கள்‌. இவர்கள்‌ 
என்னிடத்திலேயே மனத்தைச்‌ செலுத்தி என்னையே த்யானித்து உயர்ந்த ப்ரயோஜனமான 
என்னை அடைந்தீருக்கிறார்கள்‌. ப்ரஹ்மாண்டத்திற்குள்‌ இருக்கும்‌ ப்ரஹ்மலோக பர்யந்தமான 
எல்லா உலகங்களும்‌ ஒரு காலவிசேஷத்தில்‌ அழிந்துவிடுகின்றன. அதனால்‌ அவற்றை 
அடைந்தவர்கள்‌ மீண்டும்‌ பிறக்கிறார்கள்‌. என்னுடைய இடமான பரமபதம்‌ நிலையானது. 
பரமபதத்தை அடைந்தவர்களுக்கு மறுபிறவி கிடையாது” என்று ஸ்ம்ருதீகளும்‌ முக்தனுக்கு 
புநராவ்ருத்தி இல்லையென்று சொல்லிற்று. 


கர்மபந்தம்‌ நீக்கி விகஸித ஜ்ஞானத்தை உடையவனாயும்‌, ப்ரஹ்மத்தை அநுபவித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ ஸ்வபாவத்தை உடையவனாயும்‌, ததேகப்ரியனாயும்‌, அநவதிகாதியய 
ஆனந்தரூபமான ப்ரஹ்மத்தை அநுபவிக்கிறனாயுமுள்ள முக்தனுக்கு வேறொரு விஷயத்தில்‌ 
அநுபவ அபேகையோ, அதற்காக வேறொரு உபாயத்தை அநுஷ்டிப்பதோ 
ஸம்பவியாதாகையால்‌, மறுபடியும்‌ பிறப்பனோ என்று சங்கிக்க ப்ரஸக்தீ இல்லை. முக்தனும்‌ 
புநராவ்ருத்தியை விரும்பான்‌; ஸத்யஸங்கல்பனான பரமபுருஷனும்‌ அத்யர்த்த _ ப்ரியனான 

ஜ்ஞானியைப்‌ பெற்று ஒரு போதும்‌ தீருப்பி அனுப்பமாட்டான்‌. 
ஈஸ்வரன்‌ ஸ்வதந்த்ரனேயானாலும்‌ உன்மத்தனல்லன்‌, மூர்க்கனல்லன்‌, 
அரஸிகனல்லன்‌, ஸத்யஸங்கல்பனென்று பேர்பெற்றவன்‌. தன்னுடைய மநோரதத்தீற்கு 
மாறுபாடாக நடந்து கொள்பவனல்லன்‌. ஒரு சேதநனைப்‌ பெறுவதற்கு அப்பரமபுருஷன்‌ என்ன 
பாடூபடுகிறான்‌! எவ்வளவு க்ருஷி பண்ணுகிறான்‌! அவன்‌ ஸ்ருஷ்டி பண்ணுவதும்‌ அவதாரங்கள்‌ 
பண்ணுவதும்‌ சேதநரை லபிக்கைக்காகவன்றோ. எவ்வளவோ தவப்பயனாக ஒரு சேதநன்‌ 
வந்துசேர, அவனை லபித்த பின்பும்‌ இழப்பனோ? என்னுமபிப்ராயத்தை ஸ்வாமி 
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எம்பெருமானார்‌ “ந ச பரமபுருஷஸ்‌ ஸத்யஸங்கல்ப: அத்யர்த்த_ ப்ரியம்‌ ஜ்ஞாநீநம்‌ லப்‌_த்‌ வா 
கத_ாசித்‌, ஆவர்த்தயிஷ்யதீ' எனும்‌ தீவ்ய ஸுக்தீயாலே காட்டியருளினார்‌. “பரமபுருஷ: 
ஜ்ஞாநிநம்‌ லப்த்வா” - “யானொட்டியென்னுள்‌ இருத்துவமென்றிலன்‌, தானொட்டி வந்தென்‌ 
தனி நெஞ்சை வஞ்சித்து, ஊனொட்டி நீன்று என்னுயிருள்கலந்து, இயல்வானொட்டுமோ 
இனியென்னை நெகிழ்க்கவே' என்றும்‌, “வாரிக்கொண்டூன்னை விழுங்குவன்‌ காணிலென்று, 
ஆர்வுற்ற வென்னையயொழிய என்னில்‌ முன்னம்‌ பாரித்து, தானென்னை முற்றப்‌ பருகினான்‌, 
காரொக்குங்காட்கரையப்பன்‌ கடியனே' என்றுமுள்ள திருவாய்மொழிப்‌ பாசுரங்களின்‌ 
திவ்யார்த்தங்களை ஸங்க்ரஹித்தபடி. இங்கு எம்பெருமானார்‌ காட்டியருளும்‌ கீதா 
ங்லோகங்கள்‌:- “ப்ரியோ ஹி ஜ்ஞாநீநோ அத்யர்த்த_ம்‌ அஹம்‌ ஸ ச மம ப்ரிய: || உத ஈராஸ்‌ 
ஸர்வ ஏவைதே ஜ்ஞாநீ து ஆத்மைவ மே மதம்‌ | ஆஸ்தி_தஸ்‌ ஸஹி யுக்தாத்மா மாமேவ 
அநுத்தமாம்‌ க_தீம்‌ || ப_ஹுூநாம்‌ ஜந்ம நாமந்தே ஜ்ஞாநவாந்‌ மாம்‌ ப்ரபத்‌_யதே | 
வாஸுதே_வஸ்‌ ஸர்வமிதி ஸ மஹாத்மா ஸுது_ர்லப : || “ஜ்ஞானியானவன்‌ என்னிடத்தில்‌ 
செய்யும்‌ ப்ரீதீயை ஸர்வேங்வரனான என்னாலும்‌ சொல்லித்‌ தலைக்கட்ட முடியாது. நானும்‌ 
அவனிடத்தில்‌ அவ்விதமே ப்ரீதியைச்‌ செலுத்துகிறேன்‌. என்னிடத்தில்‌ பக்தி செய்யும்‌ 
அனைவருமே உதாரர்கள்தான்‌. ஜ்ஞானியை என்‌ ஆத்மாவாகவே நான்‌ கருதுகிறேன்‌. 
என்னைப்‌ பிரிந்து வாழமுடியாத நிலையைப்‌ பெற்று அவன்‌ என்னையே பரம ப்ராப்யமாக 
நீனைக்கிறபடியால்‌ அவனை விட்டூ நான்‌ த ரிக்க முடியாத நீலையை அடைகிறேன்‌. 
ஆகையால்‌ அவன்‌ எனக்கு ஆத்மா. “நான்‌ வாஸுதேவனுக்கு மேஷமாக இருப்பவன்‌; என்‌ 
ஸ்வரூப ஸ்தீதீகள்‌ அவனதீனம்‌. அவன்‌ எண்ணற்ற கல்யாண குணங்களுக்கு 
இருப்பிடமானவன்‌. ஆகையால்‌ உயர்ந்தவன்‌ என்கிற ஜ்ஞானம்‌ பல புண்ணிய ஐந்மங்களின்‌ 
முடிவில்தான்‌ ஸம்பவிக்கும்‌. இந்த ஜ்ஞானத்தைப்‌ பெற்றவன்‌ ப்ராப்யமும்‌ ப்ராபகமும்‌ மற்றும்‌ 
மநோரதத்லிருக்குமனைத்தும்‌ வாஸுதேவனே என்கிற எண்ணத்துடன்‌ என்னிடம்‌ சரணாகதி 
செய்கிறான்‌. இத்தகைய மஹிமை வாய்ந்த மஹாத்மாவான அதிகாரி கிடைப்பதற்கு 
அரியவன்‌”. இதனால்‌ அத்யர்த்த_ ப்ரியனான ஜ்ஞானியை முக்தனைப்‌ பெற்ற பகவான்‌ 
ஸ்வாதந்த்ர்யத்தாலும்‌ திருப்பியனுப்பமாட்டான்‌ என்று தேறுகிறது. இந்த சாரீரக மீமாம்ஸா 
மயாஸ்த்ரம்‌ நிறைவடைந்தது என்பதைக்‌ காட்ட இந்த ஸூத்ரம்‌ இருமுறை படிக்கப்படுகிறது. 


ஸ்ரீப ஈஷ்யத்தில்‌ அந்திம வாக்யம்‌ “இதி ஸர்வம்‌ ஸமஞ்ஜஸம்‌' என்பது. பே,த_ங்ருதி, 
அபேத, ங்ருதி, க,டகங்ருதி, ஸகு ணவ்ருதி, நீர்க.ணங்ருதீ என்ற ஸர்வய்ருதிகளும்‌ 
அவிருத்‌_த ஈர்த்த_ ப்ரதிபாத_கங்கள்‌, முக்‌_யார்த்த_ யுக்தங்கள்‌ என்று நீரூபிக்கப்பட்டபடியால்‌, 
ஸர்வய்ருதி ஸாமஞ்ஜஸ்யம்‌ என்றபடி. “இதி: என்று, “அகி_லபு வந ஜந்ம” என்று தொடங்கிச்‌ 
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சொல்லப்பட்ட ஸர்வத்தையும்‌ பராமர்சிக்கிறது. “ஸர்வம்‌” என்று, உத £ஹரிக்கப்படாத 
ங்ருதிஸ்ம்ருதி இதிஹாஸ புராண வாக்யங்களைப்‌ பராமர்சிக்கிறது. இவற்றையும்‌ கீழ்க்காட்டிய 
வழியாலே பொருந்தவிட வேணும்‌ என்றபடி. 

சாரீர்க மீமாம்ஸா மாஸ்தரம்‌ நிறைவுபெற்றது. 


எம்பெருமானார்‌ திருவடிகளே சரணம்‌ 


ங்ருதிஷு ஸ்ம்ருதிஷு ப்ரமாணதத்வம்‌ 
க்ருபயா55லோக்ய விய த்‌,த,யா ஹி பு,த்‌.த்‌,யா | 
அக்ருத,ாஸ்‌ ஸ்வத ஏவ பாஷ்யரத்நம்‌ 
ஐய ராமாநுஜ ! ஹஸ்தித,ம்நி நித்யம்‌ ॥ - ஸ்ரீ ரா.ச.ம்‌. 
(எம்பெருமானாரே! நிர்ஹேதுக கருணையினாலே ஸ்ருதி ஸ்ம்ருதிகளில்‌ 
காணப்படும்‌ ப்ரமாணங்களின்‌ உண்மையை நடுநிலை தவறாது குற்றமற்ற 
மதியினாலே ஆராய்ந்து ஸு*த்ரபாஷ்யங்களில்‌ தலை சிறந்ததான ஸ்ரீபாஷ்யத்தை 
தேவரீர்தாமே அருளிச்செய்தீர்‌. ( இப்படிப்பட்ட தேவரீர்‌) ஸநீஹஸ்திகிரியிலே என்றும்‌ 
வெற்றி பெற்று விளங்கவேணும்‌) 


படுநைக வராடிகேவ க்லுப்தா ஸ்த,லயோ: 


காகணிகா ஸுவாண கோட்யோ: | 


ப,வ மோக்ஷண£யோஸ்‌ த்வயைவ ஐந்து: 
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(திருவரங்கச்‌ செல்வனே! காணி ஸ்தானத்திலும்‌ கோடி ஸ்தானத்திலும்‌ 
ஸ்தானமறிந்தவொரு ஸமர்த்தனாலே வைக்கப்பட்ட பலகறை போலே தேவரீராலே 
சேதநனானவன்‌ ஸம்ஸாரத்திலும்‌ முக்தியிலும்‌ வைக்கப்படுகிறான்‌. ஆதலால்‌ 
தேவரீரே அடியேனை ரக்ஷித்தருள வேணும்‌. தேவரீர்‌ பணித்த மெய்ம்மைப்‌ 
பெருவார்த்தையில்‌ 'அஹம்‌' பதத்துக்கு “ப_ந்த , கனான நானே மோசகனானேன்‌ 
ஆகில்‌, இவ்விடத்தில்‌ விலக்குவாரில்லைகாண்‌' என்றிறே அபி ப்ராயம்‌!) 


http://ach 


arya.ord 


நாலாம்‌ பாதச்‌ சுருக்கம்‌: முக்தி நிலையில்‌ முக்தன்‌ தனது இயல்பான ஜ்ஞானம்‌, 
அபஹபாப்மத்வாதி குணாஷ்டகங்களுடன்‌ ஆவிர்ப்பவித்து பகவானை அநுபவிக்கிறான்‌. 
அவன்‌ பகவானை விட்டூப்‌ பிரிவதில்லை. பகவத்‌ கைங்கர்யத்திலேயே ஈடூபட்டிருக்குமவன்‌ 
தனது ஸங்கல்பத்தாலேயே தான்‌ விரும்பும்‌ பொருள்களை அடைகிறான்‌. இவன்‌ சில 
ஸமயங்களில்‌ சரீரத்தோ௫ கூடியவனாயும்‌ சில ஸமயங்கள்‌ சரீரமற்றவனாயும்‌ 
அநுபவிக்கிறான்‌. இவனுக்கு ஜகத்‌ ஸ்ருஷ்டி முதலானவை இல்லை. இவை பகவானுக்கே 
உரிய அஸாதாரண தர்மங்கள்‌. பகவானோடூ போகம்‌ அநுபவிப்பதாலேயே இவன்‌ ஸாம்யம்‌ 


பெறுகிறான்‌. இவன்‌ எப்போதும்‌ எவ்விதத்திலும்‌ ஸம்ஸாரத்திற்கு திரும்பி வருவதில்லை. 


முதல்‌ அத்யாயம்‌ இரண்டாம்‌ அத்யாயம்‌ 
பாதம்‌ அதி ஸூ பாதம்‌ அதி ஸு 
1ம்‌ 11 32 1ம்‌ 10 36 
2ம்‌ 6 33 2ம்‌ 8 42 
3ம்‌ 10 44 3ம 7 52 
4ம்‌ 8 29 4ம 8 19 
மொத்தம்‌ 35 138 மொத்தம்‌ 33 149 
மூன்றாம்‌ அத்யாயம்‌ நான்காம்‌ அத்யாயம்‌ 

பாதம்‌ அதி ஸூ பாதம்‌ அதி ஸு 
1ம்‌ 6 2 1ம்‌ 11 19 
2ம்‌ 8 40 2ம்‌ 11 20 
3ம்‌ 26 64 3ம்‌ 5 15 
4ம்‌ 15 51 4ம்‌ 6 22 
மொத்தம்‌ 55 182 மொத்தம்‌ 33 76 


அத்யாயங்கள்‌ - 4, பாதங்கள்‌ - 16, அதிகரணங்கள்‌ - 156, ஸூத்ரங்கள்‌ - 545 
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